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এখন থেকে ঠিক আঠার বছর আগের কথা । কলকাতা বিশ্ববিভ্ালয়ের বাংলা 
বিভাগের উদ্যোগে মেদিনীপুরের বেল পাহাড়ীতে ক্ষেত্রানুসন্ধানের জন্য যে দল 
গঠন করা হয়, তার অন্যতম সাশ্য রূপে প্রথম গ্রাম বাংলার লৌকিক দেব- 
দেবী এবং উত্সব সম্পর্কে কিছু প্রত্যক্ষ অভিজ্ঞতা লাভের স্থযোগ ঘটে । 
এরপর ১৯৬৭-তে পুরুলিয়ার কুইলাপালে একই উদ্দেশ্ঠে যাবার নুযোগ হয়। 
এরপর দীর্ঘদিন ধরে গ্রাম বাংলার বিভিন্ন অঞ্চল থেকে আমাদের দেশের 
অপরিচিত, বিস্বৃত প্রায় এবং সেই সঙ্গে কিছু কিছু জনপ্রিয় উত্সবাদি ও 
দেব-দেবী সম্পর্কে তথ্যাদি সংগ্রহ করি। যদিও বাংলার লৌকিক দেব-দেবী 
এবং উত্সব নিয়ে একাধিক গ্রন্থ ইতিমধ্যেই প্রকাশিত হয়েছে, তবু বর্তমান 
গ্রন্থটি প্রকাশ করার প্রেরণ! অনুভব করেছি দ্বিবিধ কারণে । প্রথমতঃ 
নিজের অভিজ্ঞতাকে প্রকাশের তাগিদে । দ্বিতীয়ত, যেসব উৎসব বা দেব- 
দেবী মোটামুটিভাবে অনালোচিত থেকে গেছেন তাদের সম্পর্কে কৌতুহলী 
পাঠকদের কৌতুহল নিরসনের উদ্দেশ্যে । কিছু কিছু বিষয়ে আপাতভাবে 
অন্থান্ত গ্রন্থতৃক্ত বিষয়ের পুনরাবৃত্তি ঘটেছে বলে মনে হতে পারে বর্তমান 
্স্থে, কিন্তু সচেতন পাঠক লক্ষ্য করতে পারবেন, বিষয়গত সাদৃশা থাকলেও 
তথ্যগত সাদৃশ্যকে সথাসম্ভব এড়িয়ে চলতে চেষ্টা কর! হয়েছে। এসব 
ক্ষেত্রে চেষ্টা কর! হয়েছে নতুন তথ্যার্দির সংযোজনে । গ্রস্থভক্ত রচনাগুলির 
অধিকাংশই 'সত্যযুগ', “ধনধান্যে', “পশ্চিমবঙ্গ এবং অন্যান্ত পত্র-পত্রিকায় 
প্রকাশিত হয়েছে। 
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বাকুড়। 
সাত বৌনি 


বাকুড়ায় এক লৌকিক দেবী আছেন ধার পরিচিতি “সাত বৌনি' নামে। 
অবশ্ত এই দেবী সংখ্যায় একজন নন, সংখ্যায় সাত। সাতটি বোনকে একত্রে 
সাতবৌনি বলে বলা হয়ে থাকে । মোট সাতটি-পৃথক পৃথক স্থানে এই সাত 
বৌনিদের অবস্থান । সাতটি স্থানের একটি হ'ল ব্রাহ্মণডিহা ৷ স্থানটি বাকুড়ার 
অন্তর্গত রাইপুরের সারেঙ্গার কাছে । আর একটি স্থান হ'ল নছিপুর। এটি 
মেদিনীপুর ও বাকুড়ার সীমান্তে অবস্থিত। 

সাতবৌনির পৃথক কোন মৃত্তি নেই। যেখানে পুজা হয় অর্থাৎ পূজাস্থান 
হ'ল কোন একটি বডে৷ গাছের তলদেশ | সেখানে মাটির বেদীর ওপরে দেখতে 
পাওয়া যায় মাটির তৈরী হাতী, ঘোড়া, মালা এবং ত্রিশূল। তাছাড়া একটি 
বড়ো! মৃত্তির মধ্যে থাকে বিভিন্ন ধরণের সাপ এবং ঠাকুরের প্রতীক । 
পুজাস্থানে বেদীতে একটি গর্তের মধ ভাড় বসান থাকে । তার ওপরে থাকে 
পঞ্চ পল্লব, লাল গামছা এবং লাল শালু। 

সাতবৌনি পুজার সময় হ'ল পৌষ সংক্রাস্তির দিন থেকে শুরু করে পরের 
ছয়দিন। এক একদিন এক এক জায়গায় পূজা এবং সেই উপলক্ষ্যে মেলাও 
বসে। মেলাতে সব সম্প্রদায়ের লোককেই অংশগ্রহণ করতে দেখা যায়। পুজা 
এবং মেলা উপলক্ষ্যে বিভিন্ন গ্রাম থেকে মানুষ ধাঁমসা, ঢাক, ঢোল, লাঠি ইত্যাদি 
নিয়ে বাজন1 বাজাতে বাজাতে পুজা স্থানে এসে উপস্থিত হয়। তারপর 
লাঠিখেলা দেখিয়ে ফের বাজনা বাজাতে বাজাতে নিজেদের গ্রামে ফিরে যায়। 
কোন দলকে আবার হরি সংকীর্ভন করতে করতে পুজাস্থানে উপস্থিত হতে দেখা 
যায়। হরি সংকীর্তন সেরে পুনরায় তারা হরিনাম করতে করতেই নিজেদের 
গ্রামে ফিরে যায়। 

পুজা আরগু হয় সকালবেল! | ঠাকুরের সামনে রাখ ভীড় যা! নাকি ঘটের 
মত ব্যবহৃত হয়, তাতে বেলপাঁতা চাপিয়ে দেওয়। হয়। যতক্ষপ পর্যস্ত না এই 


২ লোকউতনন ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ 


বেলপাতা পড়ে, ততক্ষণ পুরোহিত পুজা চালিয়ে যান । অনেক সময়ে এইভাবে 
সন্ধ্যা গড়িয়ে যায়। 

পুজাটি মূলতঃ নিম্ন সম্প্রদায়ের এবং পুজায় কোন ব্রাহ্মণ পৌরোহিত্য করেন 
না। পুজা করেন নিয়সম্প্রদায়ের মানুষই । সাতটি স্থানের পুরোহিত সাত- 
জন। এ'রা বংশান্ক্রমিক ভাবেই পৌরোহিতা করে আসছেন | উল্লেখযোগা-_ 
সাতবৌনির সাতটি পৃথক পৃথক জায়গায় যে পুজার স্থান রয়েছে, এই স্থানগুলি 
কিন্ত উচ্চ নর্ণের মান্ুষদেরই দেওয়া | পুরোহিতরা এইসব স্থান বংশাশুক্রমিক 
ভাবে ভোগ দখল করে আমছেন। এই প্রসঙ্গে উল্লেখযোগ্য, পুরোহিতের মৃত্যু 
হলে সকল ক্ষেত্রেই তার জ্যেষ্ঠ পুত্রকে কিন্তু পুরোহিত পদে বরণ করে নেওয়া 
হয়না । একাধিক সন্তান থাকলে নানা বিচারে যোগ্যতম বা উপযুক্ততম 
পুত্রকেই পৌরোহিত্যোর অধিকার দান করা হয় । ধোগ্যতা যাচাই হয় "ভর, 
ইত্যাদির মাধ্যমে | ] 

এইবার উল্লেখ কর] যেতে পারে পূজার উপকরণ ও উদ্দেশ্ঠ প্রপঙ্গে । পূজার 
উপকরণে লাগে আতপ ও সিদ্ধ ছুই প্রকারের চাল। শালুক ফুল, ব্লেপাতা, 
মাটির তৈরী ছোট ছোট ঘোঁডা ও হাতী এবং চাদমাল]। তাছাডা বলিদানের 
জন্য প্রয়োজন হয় ছাগল « পায়রার | 

সাতবৌনি পূজার উদ্দেশ্বা হ'ল হিংস্র জন্তর আক্রমণ থেকে রক্ষালাভ। 
তাছাঁডা যে সব শিশু পুন” রোগের শিকার, তাদের দেবীস্থানে আনা হয়। 
তারপর দেবীর পৃজাস্থানের নিকটবর্তী অঞ্চলে প্রবাহিত নাল! থেকে জল এনে 
পুরোহিত মন্ত্র পডে শিশুর গায়ে ছিটিয়ে দেন । এতে নাকি শিশু নিরাময় হয়ে 
ওঠে। তাছাড়া সন্তানহীনা বন্ধ্যা রমণী দেবীর কৃপায় লাভ করেন সস্তান__ 
এই বিশ্বাস প্রচলিত । 

অনেকেরই ধারণ! বিভিন্ন বনাঞ্চল থেকে পূজার দিন হিংস্র জন্তরা দেবীর 
কাছে এসে বলিদানের রক্ত পান করে যায়। 

যার! প্রত্যক্ষভাবে পূজায় অংশ গ্রহণ করেন তারা পুজা] শেষ ন! হওয়া পধস্ত 
উপবাসী থাকেন । অন্তান্তরা পুজার দিনে- মদ্য মাংসারদ্দি আহার করে। 
মহিলারাই অধিক সংখায় ব্রতিনী' হয়ে থাকেন। সাতবৌনির মেল! ধসে 
দুপুরবেলা আর সন্ধ্যার পূর্েই তা ভেঙ্গে যায়। 


ভেপু পুজা 

ভেপু বা ভেপু গৃহদেবতার পুজা । ইনি হলেন পুরুৰ দেবতা । অবশ্যই 
লৌকিক দেবতা । সীঁওতাল ও বাউরীরা এই পুজা করে থাকেন । বসতবাটার 
প্রধান কক্ষের ঈশান কোণে ঘাটস্থাপন করে এই পুজা করা হয়। পুজারী 
অত্রান্ষণ। যে পাড়ায় পূজাটি হয়, মেই পাডার বড় কর্তা পূজায় পৌরোহিত্য 
করেন । ইনি সাঁওতাল বা বাউরী সম্প্রদায় তুক্ত হন। পুজারীকে পুজার দিন 
উপবাদ করে থাকতে হয় । পুজা শেষ হসে গেলে অবশ্য তখন পুজারী খেতে 
পারেন। পুজার উপকরণ হ'ল আতপ চাল, সি'দুর ও চালের গোর সাহায্যে 
প্রপ্তত পিঠা । পুজা শন্ুষিত হয় সন্ধ্যাবেলা। ১৫ই কান্তিক থেকে ১৫ই 
অগ্রহায়ণের মধ রুষ্ণ পক্ষের যে কোনও দিন পৃজাটি করা ভ্য। তাছাডাও 
বৎসরের মধ্যে কুষ্ণপক্ষের যে কোনও দিন সন্ধাবেলা এই পুজাটি করা হয়। 
ব্রাহ্মণ, ক্ষত্রিয় ও বৈশ্দের এই পুজায় অংশগ্রহণ কর! অথবা চাক্ষুব করা নিষিদ্ধ। 
পূজারী তার নিজের মত করে নিজস্ব ভাষায পূজা করেন। এই লৌকিক 
দেবতাটি অনার্ধ। পুজার নির্দিষ্ট কোন মন্ত্রনেই। লোন-বিশ্বাপ এই যে, এই 
দেবতার পূজা করলে গৃহপালিত পশু হারিয়ে যায় না অথব! তাদের কোনরূপ 
ক্ষতি হয় নাঁ। পুজায় কোন বলিদান হয় নাঁ। এমনকি কোনপ্রকার বাচ্যন্তও 
ব্যবহৃত হয় না । পৃজায় অংশ গ্রহণ করেন কেবল নারীর] | বাঁকুড়া জেলার 
নড়রা কঠিয়ার নিকটবর্তী সাভানপুরের কাছে একটি সাঁওতাল পল্লীতে এই 
পূজাটি অনুষ্ঠিত হয় । 


ধান ডাকা 
প্রতি বছর আশ্বিন মাসের সংক্রান্তি তিধিতে সকাল বেলায় গৃহস্থের প্রধান 
মুনিষ বাড়ী থেকে তিনটি শরডাল অথবা ৭৯টি শাল ফোড়, কিছু আতপ চাল 
ও একটি নামাবলী নেয়। যেক্ষেত্রে গৃহস্বামী স্বয়ং বৈশ্য অথবা শৃদ্র বংশোদ্ূত, 
সেক্ষেত্রে মুনিষের পরিবর্তে গৃহস্বামীই এইসব উপকরণ নেয়। বাড়ীর গিশ্নী 
গায়ে ছিটিয়ে দেন আতপ চাল বাট।। মুনিষকে কিছু রৌপ্য নিগিত অলঙ্কার 
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পরান হয়। প্রসঙ্গত উল্লেখ করা প্রয়োজন যে মুনিষর! সাধারণত বাউরী 
সম্প্রদায়ভুক্ত হয়। যাইহোক এরপর মুনিষ গিয়ে উপস্থিত হয় গৃহস্বামীর ক্ষেত্রে । 
এই সময় সে সম্পূর্ণভাবে নীরবতা অবলম্বন করে। ধান ডাকার অর্থ হ'ল ধানকে 
ডাকা । কিংবা বলা চলে ফসলের দেবী লক্ষমীদেবীকে আহ্বান করা । মুনিষ 
বাড়ী থেকে যে শালগাছের ফৌোড় ইত্যাদি নিয়ে যায়, তা নিয়ে যায় মাথায় 
করে। ক্ষেতে উপস্থিত হয়ে সেআতপ চালগুলি মাঠে ছড়িয়ে দেয়। তখন 
ক্ষেত থাকে ধানগাছে পুর্ণ। আতপ চালগুলি যখন যে মাঠে ছড়ায়, তখন সে 
মুখে বলতে থাকে__ 
“লোকের ধান হুলুম থুল, জামার ধান শুধুই ফুল 
ধান-_ফুল ফুল ফুল।' 

_কথাগুলি তিনবার উচ্চারণ করে সে। এরপর ক্ষেতের ঈশান কোণে পে 
একটি শর পুতে দেয়। শরটি পৌশ হয় খাড়াখাড়িভাবে। এরপর সে ফিরে 
আপে গৃহস্বামীর গৃহে | এই প্রত্যাবর্তনকালেও নীরবতা অবলম্বন করতে হয়। 
গৃহে প্রবেশের পথে সিছবর মাখানো একটি আম্পল্পব সহ ঘট রাখা থাকে। 
এরপর মুনিষ একটি শর পু'তে দেয় গোবর গাদায়। এটিও পৌতা হয় 
খাড়াখাড়িভাবে । আর একটি শর এইভাবে তুলসী মঞ্চের পাশে রাখা হয়। 
কোন কোন ক্ষেত্রে রাখা হয় ৭৯টি কাঁচা শাল ফোড় বা কাঠি, যে গুলির গোড়ায় 
প্রায় চার ইঞ্চির মত ছাল তোলা থাকে কিন্তু ডগার দিকে ছাল তোল! হয় না । 
পাতাগুলিও রাখা হয় অক্ষত। এগুলিকে তুলমী তলায় রেখে দেওয়া হয়। 
পরের দিন এইসব শর অথবা শাল ফোড়গুলিকে ' ঘরের চালে তুলে দেয়। 
মুনিষকে এ পর্যন্ত উপবাস করে থাকতে হয়। এই পুজার উদ্দেশ্য হ'ল শশ্ব- 
দেবীকে আহ্বান কর]। বিশ্বাস, এইভাবে শশ্দেবীকে সন্ত করা যায় এনং 
পরিণামে গুচুর ফসল উৎপন্ন হয়। তাছাঢ! এর ফলে পরিবারের ও সামগ্রিক- 
ভাবে কল]াণ সাধিত হয়। 


বাঘরাই 


বাকুড়ান় অনান্য লৌকিক দেব-দবীর সঙ্গে আর একঞ্জন পৃজিত হন, ইনি 
হলেন বাঘরাই। বাধরাইকে দেবী হিদানেই পৃক্্ঃ করাহর। অবশ্য যাঁর 
এর পুজা করে থাকেন, সেই দ্রাবিড বংশোদ্ভূত বাউরী সম্প্রদায়ের মাহগষের 
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কাছে ইনি “বাঘরাই বুড়ী” নামেই অভিহিত হরে থাকেন। বীকুডা জেলার 
অন্তর্গত চয়নপুব, গোবিন্দধাম ইত্যাদি গ্রামে বাঘরাই বুড়ীর পুজা অগ্ষ্ঠিত হতে 
দেখা যায়। দেবীর পুজা হয় সাধারণত কোন বেল গাছের তলায়। পুজায় 
পৌরোহিত্য করার জন্য কোন ব্রাক্মণের প্রয়োজন হয় না। বাউরী সম্প্রদায়ভুক্ত 
বয়োজ্োষ্ঠ কোন এক ন্যক্তি পূজা করে থাকেন । পুজার নির্দিষ্ট উপকরণ ভ'ল 
জল, বিল্বপত্র এবং সি'ছুর । দেবীর কোন বিশেষ যৃতি নেই। অন্যান্য অনেক 
লৌকিক দেব-দেবীর মত একটি রষ্*নর্শের প্রস্তর খণ্ডকেই দেবী কল্পনায় পূজা 
করা হয়। আগেই উল্লিখিত হয়েছে দেবীর, পুজ1 হয় বেলগাছের তলায় । যে 
প্রস্তরখগুটির পুজা করা হয়, সেটির মাপ হ'ল দৈর্ঘ্যে ১ ফুট এবং প্রস্থে » ইঞ্চির 
মতন । 
প্রতি বছর আদাঢ় মাপের সাত তারিখে অর্থাৎ অন্কুরাচীর প্রথম দিনে দেবীর 
পূজার স্থানে বলিদান করার রীতি। বলিদান করা হয় একটি বুহদাকৃতির 
শুকরকে । উল্লেখ করা যেতে পারে যে এই শৃকরটি হয় পুরুষ শ্রেণীর । অর্থাৎ 
কোন স্ত্রী শুকর বলিদান করা হয় না। এই বলিদানের রীতি থেকেও হয়ত 
প্রমাণিত হয় বে বাঘরাই দেবতা নন, দেবী। দেবী বলেই তার কাছে কোন স্ত্রী 
প্রাণীর বলিদান নিষিদ্ধ। বলিদীনের পুবে কিছু কিছু আচার অনুষ্ঠান অনুস্থত 
হতে দেখা যায়। যেমন, বলিদানের পুৰে শৃকরটিকে দ্নান করান হয়। শৃকর 
এমনিতেই অত্যন্ত নোংরা স্বভাবের প্রাণী । পুতিগন্ধময় আবর্জনা স্থানে থাকতে 
ভালবাসে সে। তাই দেকীর কাছে বলিদানের পূর্বে তার সর্ববিধ নোংরা আন 
করিয়ে পরিষ্কার করে দেওয়া হয়। তারপর তার গলদেশে সি'ছুর লেপন 
করা হয়। 
বলিদানের পর শুকরমাংস পাড়ার সকলে ভাগ করে নেয়। এই মাংস 
চু'তিন ধরে সকলে খায়। প্রসঙ্গত উল্লেখ করা যেতে পারে যে বলিদদানের জন্য 
ক্রীত শৃকরটি পাড়ার সকলের টাদায় কেনা হয়ে থাকে। 
বাঘরাইয়ের পুজা বছরের অন্যান্য দিন হয় না, কেবল ৭ই আবাঢ় অন্ুবাচীর 
দিনটিই দেবীর পুজার জন্য নিদিষ্ট । আর বলিদানের মাধ্যমেই পৃজানুষ্ঠান শেষ, 
হয়ে যায়। এ পুজার উদ্দেস্ত হ'ল অকাল মৃত্যু, অনাবৃষ্টি ও বন্যার হাত থেকে 
রক্ষা লাভ। পুজার উপকরণ নিয়ে ছুই একজন 'নারী পুঁজাস্থানে গেলেও 
পাড়ার অন্থান্ত মেয়েরা কিন্তু পুজান্থানে যান না বা অন্ত কোন ভাবে অংশ 
-গ্রহণ করেন না। বাঘরাইয়ের পূজা হয় সকাল বেলায় এবং পুজার কোন 
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প্রকার বাজনা বাজেনা । এই পুজার পৃথক কোন মন্ত্র নেই। তবে পুজারী 
ভক্তিচিত্তে “বাঘরায় দেব্যে নমঃ মঞ্ুট কয়েকবার উচ্চারণ করে থাকেন । 
স্পট্টতঃই বোঝা যায় এই মন্ত্র উচ্চবর্ণের মানুষদের প্রভাবজাত | 


মাহাদনা 


বাকুড়া জেলার নানা স্থানেই বিভিন্ন লৌকিক দেব-দেবী পূজিত হন। এরকমই 
একজন হলেন মাহাদনা। এই লৌকিক দেবীর পুজা হতে দেখা যায় 
বেলৈতোড, ছান্দার, চন্দরপুর ইত্যাদি স্থানে । “মাহাদনা'র নির্দিষ্ট কোন মৃত্তি 
নেই। ১২ ইঞ্চি ১ ইঞ্চি মাপের একটি কালো পাথরকেই দেবতাজ্ঞানে পুজার্চনা 
করা হয়। পুজা করা/হয় গাদাফুল এবং বেলপাতা৷ দিয়ে। তাছাড়া পুজার 
সময় প্রস্তরখওটিতে লেপন করা হয় পিছুর। পুজায় নৈবেগ্চ আবস্তিক | 
এক্ষেত্রেও তার ব্যতিক্রম ঘটেনা | তবে নৈবেছ্ছের বৈচিত্র্য উল্লেখ করার মত। 
ফলমূল এবং মিষ্টান্নের পরিবর্তে শুধুমাত্র আতপ চাল এবং গুড পূজায় উপচার 
হিসাবে প্রদত্ত হয়। “মাহাদনা'র পৃজ। প্রাত্যহিক ব্যাপার নয়। বৎসরের 
একটি মাত্র দিন এই লৌকিক দেবীর পুজার জন্য নির্দিষ্ট। আর সেই দিনটি 
হ'ল মকর সংক্রান্তি। পুজানুষ্ঠান হয় দিনের বেলায়। সাধারণতঃ দুপুরের 
দিকেই তা অনুষ্ঠিত হতে দেখা যায়। 

পূজায় অন্যান্য যে সব উপকরণ ব্যবহৃত হয় তা হ'ল মাটির ঘট এবং আত্র- 
পল্পব। পুজা শেষ ন] হওয়া পর্যন্ত পৌরোহিত্য করেন যিনি, তাকে উপবাস 
করে থাকতে হয়। পুজায় যারা অংশগ্রহণ করেন, তাদের দেওয়া হয় প্রসাদ। 
এই প্রসাদ হুল খিচুড়ী। অংশগ্রহণকারীরা পুজার পর সকলে বসে খিচুড়ী 
প্রসাদ গ্রহণ. করে । 

এইবার দেখা যাক পৃজাটি কাদের দ্বারা অনুষ্ঠিত হয়। বীকুড়ার বাউরী 
সম্প্রদায়ভূক্ত মান্ষেরাই এই পুজান্ষ্ঠানের আয়োজন করে থাকেন ৷ এই বাউনী: 
সম্প্রদায় সম্ভবতঃ দ্রাবিড় গোষ্ঠী থেকেই উদ্ভৃত হয়েছেন। দেবতা যদিও 
'মাহাদনা" নামে পরিচিত, তবু এছাড়াও তিনি “মাহাদানা” এবং “মাদানা' 
নামেও অভিহিত হয়ে থাকেন। অনুমান, শব্গুলি এসেছে “মহাদেব+ শব্দটি: 
থেকে । | 

এখন প্রশ্ন হ'ল এই দেবতার পুজা করার কারপটি.কি? অন্য সব ক্ষেত্রের 
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মতন ইহলৌকিক কারণেই এই লৌকিক দেবী অচিত হয়ে থাকেন। 
মাহাদনাকে শশ্তদেবী বলে বিশ্বাস করা হয়। গ্রামের মাস্থষের জীবিকা মূলতঃ 
শস্তের ওপরই নির্ভরশীল । নানাবিধ প্রতিকৃলতায় সেই একাস্ত নির্ভর শস্যের 
হানি যদি ঘটে তাহলে গ্রামের মানুষের অস্তিত্বই বিপন্ন হবার সম্ভাবনা । এইজন্য 
শশ্য রক্ষায় তার আগ্রহ সর্বাধিক । লৌকিক বিশ্বাস অনুযায়ী মাহাদন1 মাঠের 
ফসল রক্ষা করেন । অবশ্ত শুধু তাই নয, প্রাকৃতিক ছুর্ধোগের হাত থেকে রক্ষা 
করতে এমন কি চোর ডাকাতের হাত থেকে কৃষকের ফসল রক্ষাতেও এ"র 
সক্রিষ সহাষতা কামন1 করা হয়। 


মুটআনা 


প্রাতি বছর অগ্রহায়ণ মাসের প্রথম সপ্তাহের বৃহস্পতিবার অথবা শনিবারের 
সকালবেলায় গৃহস্ামী স্বয্ং যান মুট আনতে। ব্রাহ্মণ ও ক্ষত্রিয়ের! পাটের ধুতি 
পরেন ও খালি গায়ে মাঠে যান । সঙ্গে থাকে পুজার সাধারণ উপকরণ । হাতে 
থাকে একঘটি জল ও একটি নামাবলী। লক্্মীদেবীর পূজা শেষ করে গৃহস্বামী 
নিজের ক্ষেতে আতপ চাল ছভাতে ছভাতে বলে, “লোকের ধান আলফাল, 
আমার ধান শুধুই চাল”। এই বক্তবোর পরিবত্তিত পাঠাস্তরও শোনা যায় 
এইরকম--“অন্যের ধান আলথাল, আমার ধান শুধুই চাল।, তিনবার বলার 
নিয়ম । এরপর ধানক্ষেতের এ পৃজাস্থানে কমেকগুচ্ছ ধানগাছ, সংখ্যায় ছুই/তিন 
আটি উপড়ে নেওয়া! হয়। আটিগুলি গোড়াসহ হওয়! চাই। তারপর নামাবলী 
দিষে এ ধান গাছগুলিকে বেঁধে মাথায় করে বাড়ীতে নিয়ে আসা হয়। সদর- 
দরজা থেকে জলধার] দিয়ে গৃহস্বামীকে তুলসীতলা পর্যন্ত গৃহস্থের কুলবধূ বা 
সধবা কোন গি্নী-_অভ্যর্থনা করে নিয়ে আসেন।  - 

তুলসীমঞ্চতলার সামনে ছুটি বড় আকারের মাড়ুলি দেওয়া খাকে। একটি 
মাডুলির ওপর গৃহস্বামী, ধিনি নাকি মুট আনতে গিয়েছিলেন তিনি এসে 
দাড়ান। অপর একটি মাডুলির ওপর ঘটটি স্থাপন করা হয় ও ঘটের পাশে এ 
ধানের গোছাটি ঘা নাকি নামাবলী ঢাকা দিয়ে আন। হয়েছিল, তা৷ নামিয়ে 
রাখ! হয়। এরপর বাড়ীর গিশ্নী গৃহস্বামীকে প্রশ্ন করেন আর গৃহম্বা্মী তার 
উত্তর দেন এইভাবে-- 

গিরী--লক্ষী ঠাকন্ধণ কি বললেন? 
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গৃহস্বামী-_খামার টাছতে বললেন । 

গিরী- লক্ষ্মী ঠাকরুণ কি বললেন ? 

গৃহস্বামী-_-ধান ঝাডার পাটা ঠিক করতে বললেন । 

গিরী-_ লক্ষ্মী ঠাকরুণ কি বললেন ? 

গৃহস্বামী-_মরাইয়ের পাটা তৈরী করতে বললেন । 

অর্থাৎ গিন্নী প্রতিবার একইরকম প্রশ্ন করেন, কিন্তু গৃহস্বামী তিনবার তিন 
ধরণের উত্তর দেন । আর এইভাবেই অনুষ্ঠানটি শেষ হয়। 

মাঠে পুজা করার সময় কোন মন্ত্রোচ্চারণের প্রয়োজন হয় না। ব্রাঙ্ষণ 
পুজারীরও প্রয়োজন হয় না । যিনি মুট বা! ধান্যমুষ্টি আনলেন, তাকে উপবাসী 
থাকতে হয় সমগ্র অনুষ্ঠানটি শেষ না হওয়া পর্যন্ত । দিন কয়েক পরে এ 
ধানগুচ্ছ থেকে ধানগুলি বেছে নিয়ে লক্ষ্মীর হাড়িতে রাখা হয়। আর এ ধান- 
গুলির খড়গুলি বাউরী বাধার জন্য রক্ষিত হয় । মকর সংক্রান্তির আগের দিনটিকে 
বলে বাউড়ী। বাউরীর সন্ধ্যায় এ খছগুলিকে দড়ি পাকিয়ে সাত/আটটি 
টুকরো করা হয়। তারপর এঁ দড়ির ট্রকরোগুলি গভীর রাত্রে গ্রামের দুর্গা, 
কালী, চণ্ডী, মনসা মন্দিরে, ঘরে লক্ষ্মী পূজার বেদীতে, কলীর পাশে, বাক্সের 
ওপর, দরজার গোড়ায়, খামারে প্রভৃতি জায়গায় রেখে আসা হয়। পরের ভোরে 
মকর সংক্রান্তির দিন মকর স্নান করতে যাবার সময় এঁ দড়ির টুকরোগুলিকে 
নিয়ে যাওয়া হয়। তারপর পুকুরে বা নদীতে জলসায় করা হয়। যারা এ 
দড়ির ট্ুকরে। নিয়ে স্নান করতে যান, তাদের ক্নানকে বলে 'বাউড়ী স্নান, 
অপর পক্ষে অন্যান্যদের স্নানকে বলে “মকর ন্ান' । ঘমুট আনা” অনুষ্ঠানটিকে মা- 
লক্ষমীকে বাড়ীতে আনার অনুষ্ঠানরূপে গণ্য করা যায়। 


দেনী আন! 


গৃহস্থের মাঠ থেকে ধান তুলে আনার শেষ দিনটিকে দেনি আনা বলা হয়। কেউ 
কেউ আবার একে দেনী, ডেনি বা ডেনী আনাও বলে থাকে । একটি বিশেষ 
ক্ষেতের একটি কোণে সামান্ত কিছু ধান কাটা বাকি রাখ! হয়। জায়গাটির 
পরিমাপ হবে । ৫1৬৯৮ ৫৬র মত। এই স্থানের ধানগাছ কেটে এ দিন 
কিছু পরিমাণে মাথায় করে এবং কোনে! কোনো ক্ষেত্রে গাড়ীতে করে খামার 
বাড়ীতে আন হয় । মাঠে দেনী পুজার স্থানে পুজা! করা হুয়। ঘি, গুড়, 
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হরিতকী, সি'ছুর, ঘট, আত্মপল্পব, গাঁদা ফুল, ঘট, শুকনো! চি'ডে এইসব হ'ল 
পুজার উপকবণ। গৃহম্বামী বা তাৰ জোগ্টপুত্র এইনব উপকরণ লক্ষমীদেকীর উদ্দেশে 
নিবেদন করেন। দেনী পৃজায় কোন মন্ত্রপাঠ করা হয় না। ব্রাদ্ধণেরও 
প্রয়োজন হয় না । যখন দেনী নিয়ে খামার বাড়ীতে প্রবেশ করা হয়, তখন 
শশখ বাজান হয। রাত্রে সকলে পিঠে ও পায়েস খান। সন্ধার সময় বাড়ীর 
মেয়েবা উত্থান থালা, ধৃপ, দীপ, শঙ্খ, যূলাফুল, গাদ।ফুল, ঘট, ঘি, গুড, আত্রপল্লব 
ও ৭1৯টি চালের গু'ডির তৈরী কটি ঘি মাধিযে খামার বাড়ীতে নিয়ে যান। 
একটি পালইযের পাশে যেখানে দেনী আনা ধানগুলি আছে, তার সংলগ্ন স্থানে 
একটি লাল খু*টির ওপর এ কটিগুলি রাখা হয়। এরপব পুজার দ্রব্যগুলি খু'টির 
গোডাষ নামিযে রাখা হয। আগে থেকে এই জায়গাটি মাড়লি দেওয়া থাকে । 
প্রজ্লিত প্রদীপ সহ উত্থান থালাঁটিকে «৭ বার কিংবা ৯ বার এ খু'টির উপরে 
স্পর্শ করান হয। এ সময়ে ঘরের মেয়েরা উলুধ্বনি করে ও শীাখ বাজায়। 
তারপর মা লক্ষ্মীকে সবাই মিলে একসঙ্গে প্রণাম করে । ঘুযোবার আগে এইদিন 
রাত্রে সকলেই বিছানায বসে পায়ে সরষের তেল মাখে | এইভাবে অনুষ্ঠানটি শেষ 
হয়। এই দিনটি কষক পরিবারের খুব শুভ ও আনন্দময় দিন বলে বিবেচিত 


হয়ে থাকে। 


জিতাষ্টমী ( শেয়াল--শকুনি পূজা ) ও হষ্ঠী পূজা 


চান্দ্র ভাদ্র অথবা সৌর ভাদ্র বা আশ্বিন মাসের $ষ্ণপক্ষে সপ্তমীর শেষ মূহুর্তে 
এবং অষ্টমীর শুরুতে জিতাষ্টমী পুজ। হয়। বীকুড়া ছাড়াও এই পৃজাটি অনুচিত 
হয় বীরভূম, বদ্ধমান, মেদিনীপুর এবং পুরুলিয়ার বহু গ্রামে। পুজাটি যুগপৎ 
বৈদিক দেবতা! জীমূতবাহন ও লৌকিক দেবী যঠীকে লক্ষ্য করে করা হয়। 
জীমৃত বাহুনের বাহন হল মেঘ । প্রচলিত বিশ্বাস অন্থ্যায়ী জীমুতবাহুন ও যী ছুই 
ভাইবোন । মতাস্তরে স্বামী-স্ত্রী । জিতাষ্টমীর দিন বিষুপুরস্থিত মল্পরাজ পরিবারে 
পুজিতা৷ দেবী মৃশ্নয়ীর কল্পারস্ত হয়। কোন. কোন বৎসর আবার জিতাষ্টমীর 
পরের দিনও দেবীর কল্লারস্ত হয়। জিতাষ্টমী বাঁ" তাঁর পরের দিন কল্লারস্ে 
মল্পরাজাদের মৃষ্ময়ী দেবীর মন্দিরে আসেন বড় ঠাকরুণ নামক দেবী । মান 
চতুর্থার দিনে আসেন গেজ ঠাকরুণ আর ছোট, যিনি য্ঠীর দিনে আসেন তিনি 
€ছোট ঠাকরুণ নামে পরিচিত! 


১০ লোকউতসব ও লোকদেবত। প্রসঙ্গ 


পূজার দিন বিকেলবেলায় গ্রামের কাছাকাছি কোন বটবৃক্ষ থেকে একটি 
নাতিবৃহৎ বটডাঁল কেটে এনে বাড়ীর উঠানে পুতে দেওয়া হয়। এই বটডালেই 
পূজা করা হয়। বটবৃক্ষ হল শাস্তি ও দীর্ঘাযুব প্রতীক। এই বটডালটিকে 
শালুক ফুল দিয়ে সাজানো হয়। বটভালটির গোড়ায় রাখ! হম্ব মানকচু, জয়ন্তী 
হরিদ্র! ও ধানের চারা । এই গাছগুলিকে শিকড়সহ রাখা হয়। লোক বিশ্বাস 
এগুলি দেবী দুর্গার আগমনের পূর্বাভাস দিয়ে থাকে । তাছাডা এগুলি দেবী 
ষঠীরও প্রিয় । 
জীমৃতবাহন বৈদিক দেবতা! ৷ এ'র পুজারী হন ব্রাহ্মণ । পুজার সময় হল 
প্রদোষকাল। অবশ্য সন্ধ্যার পরও পূজা হতে যে দেখা যায়না তা নয়। দেবী 
ষঠীর কাছে কামনা করা হয় সন্তান, অপরপক্ষে জীমৃতবাহনের কাছে কামনা। 
কর! হয় শ্রন্বাস্থ্য, দীর্ঘায়ু এবং নীরোগ দেহ। এই পুজায় অংশ গ্রহণ করেন 
গিন্নী বধূ এবং কুমারী মেয়ের! । শিশু এবং কিশোরদেরও পুজাস্থানে ভিড় করতে 
দেখা যায়। পুজাব সমস্ত উপকরণ সাজিয়ে নিয়ে যাওয়া হয় ডালায় করে। 
পুজার উপকরণ বলতে ধৃপ, দীপ, গঙ্ামাটি, বেল পাথর, ছোট আয়না, চিরুনী, 
র্বা, মধু, ঘি, দই, তৃলসীপাতা?, তিল, যব, আত্ম পল্লব, সি"ছুর, ঘট, ফুল, চন্দন, 
হরিতকী, জায়ফল, শঙ্খ ইত্যাদি । প্রসাদ হিসাবে দেওয়া হয় ভিজে ছোলা 
বা মটর ভিজ! । 
পূজার জায়গায় প্রদীপ থেকে কাজল তৈরী করে পরস্পরের চোখে পরায়। 
মাটির তৈরী শেয়াল, শকুনি কাচা অবস্থাতে শাল পাতার ঠোঙ্ষা করে পুজাস্বলে 
ব্রতীরা নিয়ে আসেন। ব্রতীরা সারাদিন ও সারারাত উপবাসে থাকেন । 
পরের দিন বটের ডালটি ভাসানো হুলে নদী বা পুকুর ঘাটে ব্রতীর1 কলা, 
দই, চিড়ে খেতে পান। হলুদ কাপড়ের টুকরো দিয়ে শেয়াল শকুনিগুলি 
ঢাকা দেওয়া থাকে । প্রতি ঠোক্ষায় এক জোড়া করে শেয়াল শকুনি রাখ 
হয়। এই ছুটি জিনিসকে পুজার আগে পরান হুয় কাজল ও সিছুর। পুজায় 
বয়স্ক পুরুষ মাহুষের উপস্থিতি মোটেই বাঞ্ছনীয় নয়। পুজায় দুর্বাসহ অর্থাদান 
করার মন্ত্রট হ'ল এইরকম - 
তং দৃবের্ধহম্বত নামামি বন্দিতাসি সুরান্থরৈঃ | 
সৌভাগা সম্ততিং দত্বা সর্ধঘ কার্যকরী ভব । 
যথ। প্রশাখাভিবিস্তৃতাপি মহীতলে 
তথা মমাপি সস্তানং দেহি ত্বমজরামরণম্‌ ॥ 


লোকউৎসব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ ১১. 


শেয়াল, মৃত্যু ও শকুনি অশ্তভের প্রতীক । মৃত্যু ও অশ্ডভের হাত থেকে 
নিষ্কৃতি পাবার জন্য শেয়াল ও শকুনিকে পুজা করা হয়। বলাবাহুল্য এদের 
সন্তুষ্ট করা হয় এইভাবে । পুজাস্থলে পরস্পরকে যে কাজল পরান হয়, বোধহয় 
তা বণীকরণের জন্য। যাবতীম্ন শত্রু ও অশুভ শক্তিকে বশীকরণের জন্য এর 
ব্যবহার করা হয়। পরের দিন ন্থর্ধোদয়ের পর এঁ বটেরডাল ও পুজার 
স্থানের অন্ান্য দ্রব্যাদি পুকুরে বা নদীতে ভাসিয়ে দেওয়া হয়। গ্রামের 
উপবাসী ব্রতী মেয়েরা এ সময়ে পুকুরে বা নদীর ঘাটে যান। সঙ্গে 
নিয়ে যান শেষাল শকুনি। অবশ্তই যাদের পুজা হয়েছে, তাদেরই নিয়ে 
যাওয়া হয়। আরও নেওয়া হয় চি'ডে, মুডি, দই, দুধ, গুড, শশা ইত্যাদি । 
এঁ বটডাল বিসর্জন হওয়ার পর ব্রতীরা শেয়াল শকুনি বিসজঈন দিয়ে ডুব দেন । 
ডুব দিধে উঠে প্রথমে শশায় কামড দেন। তারপর মেঘদর্শন করেন । তারপর 
করেন নূর্ধদর্শন | হুর্যকে দর্শন করে প্রণাম করা হম। ব্রতীরা বলেন, 
হে মেঘ, তুমি জীমৃতবাহনের বাহন, তোমাকে নমস্কার করি। হে সুর্য তোমার 
মত আমি যেন পবিত্র ও দীপ্তিমান হই) শেসাল শকুনি বট গাছের ডাল 
ইত্যাদি নিবেদনের সময় ছেলেমেয়েরা ছড়া কাটে--. 

শেয়।ল গেল খালকে 
শুকনি গেল ডালকে ৷ 

বিশ্বাস, আগের রাতে উপবাস দিয়ে শকুন ঠিকমত ব্রত উদ্যাপন করেছিল, 
কষ্ট স্বীকার করেছিল, কিন্তু শেয়াল মাঠ থেকে কাকডি খেষেছিল। তাই 
ছড়ায় তাকে পাঠান হয় খালে । 


মালঞ্চ দেবী 


উত্তর বীকুড়ায় রামহরিপুর রামরুষ্ণ মিশন থেকে প্রায় ছু'মাইল উত্তরে 'নৃতন, 
গ্রাম” নামক গ্রাম । এই গ্রামের উত্তর প্রান্তে রাস্ত।র ধারে একটি বড বীধ 
আছে। এই বীঁধটির পাড়ে অনুষ্ঠিত হয় মালঞ দেবীর পৃঁজা। স্থানীয় জন- 
সাধারণের বক্তব্য অনুযা্ী পূজাটি শতাধিক বৎসরের প্রাচীন । 

দেবীর বর্তমানে কোন মৃত্তিনেই। অবশ্য বলা হয় €ে বহু পূর্বে নাকি 
তার প্রস্তরনিষ্ষিত যুতি ছিল। বর্তমানে একটি ময় গাছের তলায় অবস্থিত 
একটি বেদীর ওপরে রাখা কিছু নতুন ও থুরাতন মৃন্নয় হাতী ঘোড়াদের পুঁজ! 


১২ লোকউৎসব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ 


করা হয়। মকর সংক্রাস্তির পরের দিনকে এখানে বলে “ঞখ্যান দিন” ॥ এই 
দিনে মাল দেবীর বিশেষ পুজার্চনা অন্থুঠিত হয়। পূজার উপকরণ বলতে 
বনফুল দিরে প্রস্তত মালা, চাদমালা ও বনফুল। পুরোহিতের ধারণান্ুুযায়ী 
দেখী চণ্ডিকার কোন রূপ মালঞ্চ দেবী নাষে পুঁজিতা হচ্ছেন। বহুকাল আগে 
থেকেই দেবীর পুজায় মেষ বলি চলে আসছে। বর্তমানে মেষ বলির সঙ্গে 
ছাগ বলিও হতে দেখা যায়। দেবীর পৃজায় প্রপাদ হিসাবে প্রদত্ত হয় দুধ, 
চিড়ে, গুড় ইত্যাদি । তাছাড। দেওযা হয় মন্তই। মন্থই হ'ল পায়স জাতীয় 
প্রসাদ । 

মালঞ্চ দেবীর পুজায় যে সব বাছ্যস্ত্রেব ব্যবহার করা হয় তা হল ঘণ্টা]! এবং 
ঢাক। পুজাটির আয়োজক গোয়ালা শ্রেণীর লোকেরা । এদের পদবী ঘোষ । 
পূজায় অংশগ্রহণ করে স্ত্রী এবং পুরুষ উভয়েই । ব্রতীর। পুজার শেষ সময় 
পর্যস্ত উপবাপী থাকেন । অবশ্য গ্রামের অন্যান্য মানুষেরা যে পুজানুষ্ঠানে 
যোগদান করা৷ থেকে বিরত থাকেন, তা নয়। পুজানষ্ঠানে অংশ গ্রহণ কারারা 
শক্তিলাভের উদ্দেশ্যেই পূজাটি করে থাকেন । ব্রতীরা গ্রামের আদি বাসিন্দা । 
বর্তমানে দেবীর পৃজারী হলেন বেলেসোলা গ্রামের বাসিন্দা কমল চট্টোপাধ্যায় 
এবং ওইরাম চট্টোপাধ্যায় । 


কালামহাদন 


কালামহাদন হলেন ফুলকুসমা গ্রামের গ্রামদেবতা৷ | ফুলকুসমা গ্রামটি 
দক্ষিণ বীকুড়ার মধ্যস্থিত। এই গ্রামের হাইস্কুলের পাশে বয়েকটি প্রাচীন 
তেতুল গাছের নীচে দেবতার থান। দেবতার মৃত বলতে নিকষ কালো €[" 
আকৃতির একটি প্রস্তর খণ্ড । প্রস্তর খগটির মাথায় বাশের ছাতা । ছ'পাশে 
ছোট বড় আরুতির অসংখ্য হাতী ও ঘোড়া । একেবারে হাতী-ঘোড়ার ছোট 
খাট পাহাড় বললেও অতুযুক্তি হয় না। দেবতার নিত্য পুজা হয়। তবে দিনে 
মাত্র একবার। ১লা মাঘ তারিখে দেবতার বাধিক পুজা অনুষ্ঠিত হয়। 
এই উপলক্ষ্যে বসে মেলা । ভৈরবের অনুসরণে এই দেবতার পুজান্ুষ্ঠান হয়ে 
থাকে । তবে বলিদান ও আগুন সন্ন্যাসের মন্ত্র আলাদা । মেল! নাচ-গান ও 
উৎসবে পূজার স্থানটি মুখরিত হয়ে ওঠে ।'সংক্রাস্তির রাত্রে হয় দেবতার জাগরণ । 
গ্রামের লোকজন এবং পার্ধবর্তী গ্রামগুলি থেকে আগত সাওতাল, ভূমিজ, মাঝি 


লোকউৎনব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ ১৩ 


প্রভৃতিরা থানে খোলকরতাল মন্দির! ইত্যাদি নিয়ে নাম সংকীর্তনের মাধ্যমে 
রাত্তি যাপন করে। আত্মীয় কুটু্ঘ* ও অতিথিদের উপস্থিতিতে গ্রামটি ভরে 
ওঠে । উৎসবে প্রায় ১৫1২০ হাজারের মত লোক হয়। মেলায় আদিবাসীরা 
মুরগী লাই করায়। তাছাড়া কাঠিনাচ, পাতা নাচ, ভুয়াং নাচ ইত্যাদি ত 
আছেই । 

পূজায় ছাঁগ বলি দেওয়া হয়। এও এক দেখাব জিনিস । অসংখ্য 
ছাগল বলি দেওয়া হয়। মানত কারীরা নিজ নিজ ছাগল নিজ নিজ হাতে 
ধরে রাখে, আর ঘাতক একে একে এইসব ছাগল বলি দেয়। বলির পরই 
শুরু হয় আগুন সন্্যাস। বিভিন্ন কামনা বাঁস"] এবং অসাধ্য সাধনের জন্যই 
লোকে আগুন সব্নযাপেব মানত করে । অনেকটা চডকের যতন । দেবতার 
সামনে ২০।৩* হাত দূরে উত্তর-দক্ষিণে বিস্তৃত কমপক্ষে ২ফিট লম্বা ১ফুট গভীরতা 
যুক্ত মাটির নালা কাটা হয়। একে বল! হয় 'জুলি'। এতে জালা হয় 
কাঠকরলার আগুন । মানতকারীরা ভিজে কাপডে এই আগুনের ওপরে পা 
ফেলে ফেলে চলে যা অন্য প্রান্তে । যাত্রা শুরু হয় জুলির দক্ষিণ প্রান্ত কে । 
মানতকারীরা এই সময এমন ভাবে দীডায় যাতে তাদের মুখ থাকে দেবতার 
দিকে । অন্য প্রান্তে পৌঁছবাব পর সেখানে কলাপাতার ওপর রাখা শ্যাওলায় 
প| দিষে দাভান মাত্র মানতকারীর আত্মীয়রা পায়ে কাচা দুধ ঢেলে দেয়। 
মানতকারীর পাষে আগুন সন্নযাসের ফলে ফোস্ক! পড়ে না। 


সংকট তারিণী 

প্রচলিত লোককাহিনী থেকে জানা যাঁয় মঙ্পরাজাদের অধীন প্রজার! 
মুদলমানদের হাত থেকে রক্ষা পেতে ভূতেশ্বর গ্রামে গিয়ে আশ্রয নেয় এবং 
চরম স্কট থেকে উদ্ধার লাভের আশায় এক দেবী মৃত্তির আরাধনা করে | এই 
দেবীই সঙ্কটতারিণী নামে প্রসিদ্ধা। সংকট থেকে ত্রাণ করেন তাই দেবী এই 
নামে পরিচিতা । দেবীর অবস্থান পাঁচটি সি'ছুর পুর্ণ পেতল ও পাথরের 
কোটার মধ্যে । লোকবিশ্বাস যে কৌটার মধ্যেই দেবীর মৃি বর্তমান । 
কোটাগুলি ওজনে অনেক ভারী । এগুলি ভূতশহ্র গ্রামের রাষদাস সিংহের 
বাড়ীতে সংরক্ষিত আছে। উত্তরাধিকার হ্ৃত্রে তিনি এগুলির অধিকারী 
হয়েছেন । সংকটতারিণী পুজার্চনার হুত্রপাত মহারাজ খোপাল সিংহের 
আমল থেকে । 


১৪ লোকউৎসব ও লোকদেবত৷ প্রসঙ্গ 


সরম্বতী পুজার পর যে কৃষ্ঃপক্ষের চতুর্থী তিথি, সেই তিথির আরম্ত থেকে 
শেষ পর্যন্ত দেবীর পুজা অনুষ্ঠিত হয়। পুজা! উপলক্ষে উৎসব হয়। পুজার 
উপকরণের মধ্যে থাকে ছানা মিঠাইয়ের পাহাড়-পর্বত। বীকুড়ার উচ্চাবচ 
তৃপ্রককৃতির প্রতীক যেন এই মিঠাইয়ের পাহাড়। কেবলমাত্র মহিলারাই এই 
পূজার অধিকারিণী। পূজা শেষে ত্রতিনীরা আকাশের চাদ দেখে তবে জল 
গ্রহণ করে। হিন্দুদের পুজার্চনায় চাদের গুরুত্ব পুর্ণ ভূমিক! অত্যন্ত বিরল 
ব্যাপার । এক্ষেত্রে মুসলিম সংস্কৃতির প্রভাব সঙ্গত কারণেই অনুমিত হয় । 

দেবীর কোন মন্দির নেই। উন্মুক্ত মাঠে একটি বেদী আছে। নিদিষ্ট 
তিথিতে দেবীকে রামদাস সিংহের বাড়ী থেকে বাছ্য সহকারে এনে এই বেদীতে 
স্থাপন করা হয়। পুজার দিন পাঁচ-ছজন ব্রাহ্মণ পুরোহিত দেকীর পুজা করেন। 
যাবতীয় দুর্যোগ এবং সংকটের হাত থেকে রক্ষা লাভের জন্তই দেবীর পুজা 
কর] হয়ে থাকে । পুজা দিতে সঞ্লে নগ্রপদে আসেন । এমনকি দেবীর পূজা 
উপলক্ষ্যে অনুষ্ঠিত মেলাতেও নগ্রপদে যাওয়ার রীতি । ঘাটোয়াল 711£107 
রাস্তার ওপর গন্ধেশ্বরীনদীর ওপর অনুষ্ঠিত হয় এই লোক-উৎসবটি । দুর্গার ধ্যান 
মন্ত্রে দেবীর পুজা হয়। সন্ধ্যাবেল অনুষ্ঠিত হয় দেবীর অভিষেক । দেবীর পুজা 
ও মেলায় সব সম্প্রদায়েব মানুষই যোগদান করে । 


'কেশবাসিনী 


বাকুড়া৷ জেলার বড়জোড়া থানার অন্তর্গত কোচকুড়া গ্রামে এক লৌকিক দেবী 
আছেন । ইনি হলেন কেশবাসিনী । গ্রামটি পূর্ব-পশ্চিমে লম্বা ৷ যে মৌজায় গ্রামটি 
তা হল চকৃকেশিয়া , নং ৩০। গ্রামটির আয়তন হবে এক বর্গমাইল । গ্রামটির 
বাসিন্দাদের মধ্যে আছেন ব্রাক্ষণ, তিলি, কর্মকার, নন্দী, বাগদী, গরাই, স্থজ্রধর, 
.গোয়ালা, কুন্তকার, বাউরী প্রভৃতি । 

কেশবাপিনীর পূজ। হয় চৈত্রমাসের কুড়ি তারিখের পর যে শনি এবং মঙ্গল- 
বার পড়ে সেই দিন গুলিতে । দেবীর প্রতিষ্ঠাতা শীতল! গ্রামের বন্দ্যোপাধ্যায় 
পরিবার | পূজার দিনে দেবীর যে পর্যস্ত না পৃজ] সমাপ্ত হয়, সে পর্বস্ত প্রতিটি 
পরিবারেই একজন করে উপবাসী থাকেন। বর্তমানে: টার পূজারী হলেন 
ঈশ্বর বন্দ্যোপাধ্যায়ের বংশধরেরা । 

দেবীর ভোগের মধ্যে আছে অন্নভোগ ; তাছাড়া পায়েস, লুচি এবং চিড়ের 
“ভোগও দেওয়া হয়। দেবীর পুজায় যাথাল হয়। তবে পাঠ! বলি দেওয়ার রীতি 


'লোকউতসব ও লোকদেবতা প্রসঙ্ ১৫ 


নেই। অবশ্য গ্রামে মনস] পুজা টনি নিরাগি নি হয়, তা এই 
দেবীর থানেই হয়। 

উইং্রতননিটনকিরনার্কা উরি দেবীর অবস্থান । কেশ- 
বাসিনী আসলে ছুর্গার লৌকিক রূপ । দেবীর পুজায় যাগ যজ্জ হোম এমনকি 
চণ্ীপাঠও হয়। পুজায় ঢাক বাজে । দেবীর বীজমন্ত্র  হীং। গ্রামের ্রাক্ষণ 
পুরোহিতে পুজা করেন । পূজায় জাতি ধর্ম নির্ধিশেষে সকল নরনারীই যোগদান 
করে। দেবীর থানে বেশ কয়েকটি আন্ত ও ভগ্নাদশা প্রাপ্ত মাটির তৈরী হাতী 
ঘোড়া দেখতে পাওয়। যায় । দেকীর যাথালে অন্নভোগ হয় । 

পূর্বে দেবীর পূজার জন্য জমি বন্দোবস্ত ছিল। বর্তমানে গ্রামবাসীদের 
সমবেত প্রয়াসে পুজাদি অনুষ্ঠিত হয়। গ্রামের কর্তা-ব্যক্তির] পুরোহিতের সঙ্গে 
পরামর্শ করে পূজার দিন স্থির করেন এবং তারপর ঢুলী ঢোল বাজিয়ে দিনটির 
কথা গ্রামবাসীদের জানিয়ে দেয়। নিদিষ্ট দিনে গ্রামবাসীর! যে যার সাধ্যমত 
পূজার উপকরণ দেবীর থানে পৌছিয়ে দেয়। চৈত্রমাপ ছাডাও বৎসরের যে 
(কোনও শনি অথবা মঙ্গলবারে দেবীর পুজার আয়োজন হতে দেখা যায়। 
সাধারণত এই সময়ে মানসিক করা পুজা হতে দেখা যায়। 

গ্রামের মানুষ বিপদগ্রন্ত হলেই দেবীর শরণাপন্ন হয়। কিংবদন্তী হ'ল দেবীর 
থানে যে মৃত কিংবা প্রাচীন বৃক্ষাদি আছে তা কেউ কাটতে পারেনা । কেউ 
কেউ নাকি চেষ্টা করে মারাত্মক ভাবে অসুস্থ হয়ে পড়েছে । 


ত্রিক্ষুর৷ দেবী (ত্র্যক্ষর! দেবী ) 


বিগত প্রায় দেউঙশত বৎসর বাকুড়ার বড়জোড়। থানার অন্তত মুক্তাতোড় নামক 
গ্রামে অচিত হয়ে আসছেন এক লৌকিক দেবী, খিনি ক্রিস্ক্রা বা ত্রযক্ষর1! দেকী 
নামে পরিচিত । গ্রামের পুর্বপ্রান্তে একটি প্রাচীন বাঁধের পাড়ের ওপর' এই দেবীর 
থানটি অবস্থিত। থানট রয়েছে একটি 'তে'তুল গাছের তলায় । খানের কাছে 
শোভা পাচ্ছে বেশ কিছু ভনদশাপ্রাপ্ত ও সম্পূর্ণ হাতী ও ঘোডা। রয়েছে গ্রামের 
বাসিন্দাদের মধ্য ব্রাহ্মণ ছাড় বাউরী, কামার্যা, লোহার প্রভৃতিরা | 

গ্রামে প্রতি বৎসর ১লা জ্যষ্ঠ থেকে €ই 'জ্যো্ট পর্যস্ত হরিনাম সংকীর্তন অন্থু- 
ঠিত হয়। তাছাড়া' এই সময়ে পদাবলী কীর্তনেরও আসর বসে । ৫ই জোষ্ঠের পর 
যে কোনও শনি অথবা মঙ্গলবারে, দেবীর পূজা অনুষ্ঠিত হয়। অবশ্যই সাড়গ্বরে। 


১৬ লোকডত্সব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ 


এই দেবীর বীজমন্ত্র হল গু হরীং। পুজারী দুর্গার ধ্যান করেন দেবীর পৃজায়। 
নৈবেদ্য বলতে আতপ চাল, চিড়ে, গুড়, ফলমূল, ছুধ ইত্যাদি। পুজার সময়ে 
গ্রামের ছোট বড় নির্ধিশেষে এমনকি জাতিধর্ম নিধিশেষে সকলেই যোগ দেয়। 
পূজায় ঢাক বাজে । মহানবমীতে (শারদীয়! ) গ্রামের বন্দ্যোপাধ্যায় পরি- 
বার পৃথক ভাবে দেবীর পূজার আয়োজন করেন । পুজায় বলি দেওয়া! হয় কুমডো 
এবং আখ । বিজয় দশমীর দিন গ্রামের সমস্ত সধবারা দেকীর থানে উপস্থিত 
হয়ে সি'ছুর খেলেন । দেবীর নিত্যপৃজা হয় না। গ্রামের কোনও বাড়ীতে যে 
কোন পুজা হোক, সেই উপলক্ষো দেবীর থানেও পূজ| দেওয়ার রীতি । 
ত্রিক্ষুরা সম্ভবত ছূর্গার লৌকিক রূপ । দেবীর প্ররুত নাম সম্ভবত ত্র্যক্ষর] অর্থাৎ 
বেদজননী পরমাবিদ্া | প্রসঙ্গত গায়ত্রী আবাহনের মন্ত্রটর উল্লেশ করা গেল-__ 
আয়াহি বরদে দেবি, ত্র্যক্ষরে ব্রহ্মবাদিনি 
গায়তি ছন্দসাং মাত; ব্রহ্ধযোনি, নমোহস্ততে || 


হুগলী 


দ্বারিকাচণ্ী 


হুগলী জেলার অন্তর্গত চন্দননগর সাবডিভিশনের দ্বারহাট্রা! নামীয় গ্রামে 
অবস্থিত ছারিকাচণ্ডী। হাওড়া থেকে তারকেশ্বর লাইনে হরিপাল স্টেশনে 
নেমে বাঁসে করে কুটার মোড় স্টপেজে নেমে পশ্চিম দিকে মিনিট পনের হাটা 
পথে দেকীর মন্দিরে পৌছান যার। 

দ্বারিকাচণ্ডী দ্বিভুজ। দুর্গামৃতি, মতান্তরে চতুভূ্জা । তবে বর্তমানে কোন 
দেবী মৃত্তি নেই। কেবলমাত্র ঘট আছে । ঘটের ওপর রয়েছে ভাব । পূর্বে 
নাকি ঘটের ওপর স্থাপন করা ডাবে অতি অল্প সময়ের মধ্যে গাছ জন্মে 
যেত। বর্তমানে নাকি আর তা দেখা যায় না। 
_. প্রায় তিনশত বছর আগে ঘ্বারিকাচণ্তী প্রতিষ্ঠিত হন বলে বিশ্বাস। তখন 
ফতে সিং নামে ঘ্বারহাট্রায় একজন জমিদার ছিলেন। তিনি একদিন স্বপ্ন 
দেখলেন বর্তমান মন্দিরের দক্ষিণদিকম্থ পুকুরে একটি কাঠামো বর্তমান রয়েছে। 


লোক্উৎ্সব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ ১৭ 


তিনি স্বপ্লাদিষ্ট হলেন এঁ কাঠামোয় কুশ, গঙ্গামাটি ও গঙ্গাজল দিয়ে ছূর্গ। মৃতি 
নির্মাণের জন্। এইভাবে দেবী প্রতিষ্ঠিত হন । পরব গ্রকালে এক পাগল পুরোহিত 
দেবীর অঙ্গহানি করার দেবীকে বিসজন দেওয়া হয়। কিন্তু এরপর অন্য 
কারিগর যখনই নতুন করে দেবী মৃতি নির্মাণে প্রয়াপী হয়েছেন, তনই তিনি 
অস্থুস্থ হয়ে পড়েছেন । তাই দেবীর যতি নির্মাণে কেউই আর উৎসাহী নন। 

বর্তমান মন্দির নির্মাণের পেছনেও একটা ছোট ইতিহাস আছে । দেবী- 
দ্বারিকা চণ্ডীর জন্য মূল যে বিশাল মন্দিরটি নিমিত হয়েছিল, দেবী প্রতিষ্ঠার 
ঠিক আগে এক শুগাল সেই মন্দিরে দেবীর জন্য নামত বেদীর ওপর প্রন্নাব করে 
অপবিত্র করে দেয়। এর ফলে এ মন্দিরটি পরিত্যক্ত হয় এবং পরে এখনকার 
মন্দিরটি নিমিত হয় । মন্দিরের গায়ে “শুভমপ্ত ১৬৮৬ এই তারিখটি উতকীর্ণ 
আছে । মন্দিরের গায়ে রখেছে ইটের অপূর্ব কাকুকার্ষয। রাধাকৃষ্ণের অসংখ্য 
চিত্রে মন্দিরটি এক সময়ে স্থশোভিত ছিল। বর্তমানে মন্দিরের সম্মুখ ভাগ 
ভগ্নদশাপ্রাপ্ত। মন্দিরের পেছনে রয়েছে পঞ্চমুত্ডির আসন এবং তার পাশেই 
দেবীর জন্য নিগিত পুষ্করিণী । 

দ্বারিক! চণ্ডীর আশিসে সাপে কাটা রুগী আশ্চর্যজনক ভাবে বেঁচে যায় 
বলে বিশ্বাস প্রচলিত । 

শারদীয়া দুর্গা পুজার চারদিন দেবীর বিশেষ পুজা হয়ে থাকে । দ্বারিকা- 
চণ্ডীর কাছে বলিদানের পর চারদিকের দশ বারোটি গ্রামের পুজায় বলিদান 
হবার রীতি বহু প্রাচীন কাল থেকেই প্রচলিত । মন্দিরের পুরোহিতের জন্য 
যে প্রায় ২২ বিঘা জমি আছে, তার আয় থেকেই দেবীর নিত্য পুজা অনুষ্ঠিত 
হয়ে থাকে । সাধারণ আতপ চালের নৈবেছ্য আর সেই সঙ্গে দেওয়া হয় ফল ও 
মিষ্টান্ন । সন্ধ্যাবেলা দেবীর আরতি হয়। ভোগে দেওয়া হয় রসকরা। 
দেবীর বিশেষ পুজার ব্যয় বহন করে থাকেন তৎকালীন জমিদার সিংহ রায়ের] । 


চগ্ডালকন্া| বিশালাক্ষী 

হুগলী জেলার হরিপাল থানার অন্তর্গত কে্পুর (রুষ্ণপুর ) গ্রামে অধিষ্ঠিতা 
আছেন এক লৌকিক দেবী যার নাম চণ্ডালধন্যা। বিশালাক্ষী। নামেই সহজে 
বোঝা.যায় দেবীর মাতৃযৃত্তি। কালীর মত চতুভুজা। কিন্ত ব্যতিক্রম হ'ল 
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দেবী লোলজিহুবা নন । জিভটি মুখের ভেতর ঢোকান | গায়ের রঙ বাসস্তী। 
দেবীর মন্দিরের বর্তমানে জীর্ণ অবস্থা । বলা হয় যে মন্দিরটি মাকি শুপ্রাচীন 
এবং আনুমানিক হাজার বরের পুরাতিন । মন্দিবটি ভূমিতল থেকে প্রায় ২০ 
ফিট উচুতে | মন্দিধের সামনে অবস্থিত ট্রাটি চাতাল এবং মন্দিরের পেছনে 
রয়েছে বিশাল প্রাচীন এক বটগাছ । 

দেবীর পূজায় প্রদত্ত হয় আতপ চালেব নৈবেছ্য । পঙ্গে থাকে ফল ও সান্দেশ। 
সন্ধাবেলাষ শুধুমাত্র বাঙাসা বা সন্দেশ দেওয়ার রীতি । 

বর্তমানে বংসরে মোট পাঁচবার দেবীর বিশেষ পূজার আয়োজন অনুষ্ঠিত হয়ে 
থাকে । এই বিশেষ দিন পা উপলক্ষ্যগুলি হ'ল যথাক্রমে বৈশাখী পুণিমা, মাঘী 
পৃণিমা, ছুর্গা নবমী, বিজয়া দশমী '+ কালীপৃজা | এই কদিন দেবীর জন্য বিশে" 
ভোগের আম্নোজন হয় এবং এই সময়ে দেবীর পুজা উপলক্ষ্যে ছোটখাট মেলা 
বসে । তবে দুর্গ নবীর মেলাটি বিশেষভাবে উল্লেখখোগ্ায | এই দিন বন্ধ 
সংখ্যক বলি হয়। বিশে পুজার দিনগুলিতে দেবীর পূজ।র আয়োজন করেন 
যদিও গ্রামবাসী! কিন্ত নিত্যকার পূজার দায়িত্ব পুরোহিতের । পুজার জন্য 
রাজ! হরিপাল বেশ কিছু জমি জায়গা দিয়েছিলেন, কিন্ত এখন তার কিছুই 
অবশিই নেই । 

পর্তমানে মন্দিরের পুরোহিতের নাম লক্ষ্মীনারায়ণ গোম্বামী । আসল পদপী 
চট্টোপাধ্যায় । তৈলঙ্গ স্বামী নাকি কোন এক সময় এখানে এদেছিলেন এবং 
সেই সময়ে যিনি মন্দিরের পুরোহিত ছিলেন, তাকে দীক্ষিত করেন আর সেই 
থেকে গোস্বামী বলে পরিচিত হন | এখানকার মন্দিরের পুরোহিত 'চগ্ডালী 
বামুন” নামেই সমধিক পরিচিত। অন্ত এক মতে মন্দিরের পুরোহিত স্বপ্রে 
“গৌোষাই ঠাকুর” নাষে পরিচিত হবার নির্দেশ লাভ করেছিলেন । 

এইবার এই দেবীর কাছে পুজা দেবার উদ্দেশ্তের কথা বল! যেতে পারে। 
একশিরা, বিছ্বানায় প্রসাব করা, তড়কা এবং মেয়েদের অনিয়মিত খতুআ্নাব 
এখানকার মন্ত্রন্ধ মাছুলিতে নাকি সারে । 

পুরে নাকি মন্দিরের পাশ দিয়ে এক নদী প্রবাহিত ছিল। সেই নদীর 
নাম কৌশিকী। এই নদী দিয়েই বহুকাল আগে দেবী ভেসে আসেন এবং 
বর্তমান পুরোহিতের পূর্বতন পুরুষকে স্বপ্রাদেশ দেন বর্তমান স্থানে প্রতিষ্ঠ। 
করার। মন্দির যেখানে অবস্থিত, আগে সেখানে ছিল শ্মশান । প্রথমে দেবীর 
নাম ছিল বিশালাক্ষী মাতা । পরে কিভাবে ইনি 'চণ্ডাল কন্া বিশালাক্ষী'তে 


০ লাকউত্সব ও লোকদেবতা প্রণঙ্গ ১৯ 


রূপান্তরিত হন সে সম্পর্কে এক বড় অন্তুত কিংবদস্তী প্রচলিত আছে । 

শ্ুশানের এক চণ্ডাল তার ছেলের বিবাহ দিযে তারপর দেবীকে প্রণাম 
করাধার জন্য পুত্র এবং পুত্রবধূকে নিয়ে দেবীর কাছে গিশে উপস্থিত হয় । চগ্ডাল 
এখং তার পুত্র ছিল তখন মন্দিরের বাইরে । পুত্রবধূ লালচেলী পরিহিতা অবস্থায় 
ঠাকুর ঘরের 'আডাআডি ভাবে থাকা দরজা ধারে তন্মযরভাবে দেবী মৃতি দর্শনরতা 
ছিল। পুত্রণধু্ ল!লচেলীতে "খারুগ হযে দেবো তাকে খেয়ে ফেলেন । 
চগ্ডাল এতে প্রত্যন্ত রু£ হয় এং দেবীকে চগাল কন্তা নামে অভিহিত কবে। 
শেই থেকেই পেবার এই নামে পরিচিতি | 


ভগবত তলার মেল 


ছোট একটি গ্রাম । গ্রামটির নাথ জডুর। এটি খানাকুল থানার শস্তরগতি। 
চত্রপুর কালীণাডী থেকে মাএ মান কিলোঘিটারের ধাবধানে জড়র গ্রাথটির 
অবস্থান । এই গ্রামেই এক পম্গ্ে ছিল প্রসিদ্ধ »গবততী দেবীর মন্দির । 
অন্্রমান মন্দিরটি তিন শতাধিক ৎসরের প্রাচীন । 

বল] হয় জডুর গ্রামে দে সম্য়ে ছিল তাঠীদের পসতি। দিবারাত্র তাত 
চলার শব্দে এশনকাব মাকাশ-াতাপ গলে উঠত মুখরিত । একদিন ভগবতী- 
দেবী তাই তার ভক্ত পুরোহিতকে স্বপ্লাদেশে গানালেন তিনি তাত চলার 
আবরাম শবে নড পেশি অতৃপ্ত । তাই তিনি কোন নিজনস্থানে চালে যেতে 
চান । 

দেবীর ইচ্ছানুযায়া তাকে অতঃপর এক শিজনস্থানে স্থাপন করা হয়। 
কালগ্রমে সেই স্থানটি পরিচিত হয় ভগবতীতলা নামে । চক্রপুর কালাধাড়ী 
থেকে এক-দেড় কিলোমিটার পশ্চিমে চালতাপুর গ্রামের কাছে প্রতিষিত হয় 
দেবী মন্দির । চক্রপুর থেকে মাটির রাম্ত। মন্দির পর্যন্ত গেছে । 

আগে জড়ুরের মন্দির সংলগ্ন স্থানীয় পুকুরে বিশ্বাসী মান্য জন দেবীর নামে 
মানত করে রুপোর থালা অর্থ্য স্বরূপ প্রদান করতেন । এই প্রসঙ্ষে যে রীতিটি 
অন্ুশ্হত হ'ত তা হ'ল রুপোর থালায় পুণ্পার্থ সাজিয়ে পুকুরের জলে ভাসিয়ে 
দেওয়া হ'ত । থালাটি ঠিক মাঝ পুকুরে নিমজ্জিত হয়ে যেত। ভক্তদের বিশ্বাস, 
দেবী এইভাবেই পুজা গ্রহণ করতেন। আর এর মাধ্যমে দেবী কৃ 


২০ লোকউৎসব ও লোকদেবত৷ গ্রসঙ্গ 


ভক্তের মনস্কামনাঁও চরিতার্থতা লাভ করত। 

বলাবাহুল্য পূর্বের স্থান থেকে দেবীকে স্থানাস্তরিত করার পর এই প্রথা 
বিলুপ্ত হয়ে যায়। দেবীকে নিয়ে নানা কিংবদস্তী প্রচলিত । একটি এর মধ্যে 
উল্লেখযোগ্য । কিংবদস্তীটি হ'ল একবার এক বণিক তার বজর1 নিয়ে নিকটস্থ 
নদীপথে যাচ্ছিলেন । জ্যোত্সা রাত্রে মন্দির সংলগ্ন চত্বরে এক পরম রূপবতী 
রমণীকে এলোচুলে বিচরণ করতে দেখে বণিক কৌতূহলী হয়ে ওঠেন। তিনি 
বজরার গতি বন্ধ করতে নির্দেশ দেন। এরপর অসৎ উদ্দেশ্তে এ রমণীকে 
বজরায় আহ্বান করেন। কিন্তু বপসী বজরায় পদার্পণ করা মাত্র বজরাটি 
নাকি নদীতে ডুবে যায়। কোন ক্রমে ছু'একজন মাঝি মাল্লা রক্ষা পায়। 
বিশ্বাস, আসলে এই বূপবতী ছিলেন স্বয়ং ভগবতী। তিনি বণিককে এভাবে 
শান্তিদান করে তার মন্দ অভিলাষের প্রতিশোধ নিয়েছিলেন ৷ অবশ্ঠ বর্তমানে 
মন্দির সংলগ্ন স্থান দিয়ে আর নদী প্রবাহিত হয় না। তবে আগে হ'ত বলে 
লোকের বিশ্বাস | 

প্রাতি বছর ১ল। বৈশাখে ভগবতীতলায় মেলা বসে । এ"দিন দেবীর উদ্দেশে 
পাঠাবলি দেওয়া হয় । বহু কুমারী মেয়েকে এইদিন দেবীর মন্দিরে উপস্থিত 
হুতে দেখা যায়। তাছাড়াও অভীষ্ট সিদ্ধ হয়েছে যাঁদের, তারাও দেবীর কাছে 
পুজা দিতে আসেন ৷ দীর্ঘদিনের মানত করা চুল, নখ, দাড়ি এসব দেবীর 
উদ্দেশে ফেলে থাকেন । আর মন্দির সংলগ্ন মজা পুকুরে স্নান করেন। 


বুড়ো দেওয়ান 


হুগলী জেলার অন্তর্গত হরিপাল থানার অন্তর্গত চক চণ্ীনগর গ্রামে বুড়ো 
দেওয়ান ফকিরের মাজার অবস্থিত । এই মাজারে বছরে মাত্র দু'বার নামাজ 
পড়া হয় এবং ধর্মালোচনা করা হয় । এই সময়ে গরীব ছুঃখীদের মধ্যে বিতরণ 
কর! হয় অন্ন বন্ত্র। উল্লেখ করা প্রয়োজন যে চকচগ্ডীনগর এক অত্যন্ত গগগ্রাম । 
মাজারের পাশ দিয়ে বয়ে চলেছে যে নদীটি, তার নাম কানা দামোদর | 
চকচণ্ডীনগর গ্রামটি খুবই অস্থুন্নত এবং মুসলমান অধ্যুষিত প্রায় দেড় শত' 
বত্সর পূর্বে বাবা বড় দেওয়ান এই স্থানে বাস করতেন | তাঁর দেহ রাখার পর 
এ স্থানে তৈরী হয় বর্তমান মাজারটি। মাজারটি প্রায় ১৫ ফিট দীর্ঘ এবং 
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প্রস্থেও এটি ১৫ ফিট । মাজারের পাশেই রয়েছে একটি ক্ষুদ্র গৃহ । বর্তমানে 
তার ভগ্নাবস্থা । এখানেই থাকতেন বাবা বুড়ো দেওয়ান । স্থানটি বেশ রমগ্বীয় । 
বিভিন্ন ধরণের গাছপালা স্থানটিকে ছায়াচ্ছন্ন করে রেখেছে । 

মান্য জন এখানে বিশেষ যে কোন উদ্দেশ্ট নিয়ে আসে তা নয়। তবে যার 
যা কিছু বক্তব্য সব এখানে এসে মালিককে জানিয়ে যায়। 

মাজারটি দেখাশোনা করার জন্য স্থানীয় জনসাধারণকে নিয়ে প্রস্তত একটি 
কমিটি আছে। এই কমিটির অধীনে বেশ কিছু সম্পত্তি আছে । তার আমন থেকেই 
স্থানীয় মসজিদের ব্যয় নির্বাহ হয়, তাছাড়া একটি মাব্রাসাও পরিচালিত হয়ে 
থাকে । সর্বোপরি উৎসবের দিনে দুঃস্থ মানুষের মধ্যে অন্ন বস্ত্র বিতরণ ভ 
আছেই। বুডে। দেওয়ান মাজারের পরিচালন করেন এক প্রবীণ মুসলমান । 
এ'র নাম শেখ আবছুল রউফ । 

স্থানীয় জনগণের বিশ্বাস এই বুড়ে। দেওয়ানের কাছে নিজের পাপ স্বীকার 
করলে দিন ছুনিয়ার মালিকের কাছে সহজে পৌছে যাওয়া যায়। এই কারণে 
স্থানীয় জনগণ মাজারটিকে অত্যন্ত শ্রদ্ধার চোখে দেখেন এবং রক্ষণাবেক্ষণ করে 
থাকেন। তবু আধিক অন্টনে মাজারটির বড়ই দুরবস্থা । 

হাওড। থেকে হরিপাল স্টেশনে নেমে এখান থেকে প্রায় পাচ মাইল দক্ষিণ 
দিকে রিক্সায় বাঁ ইেটে গেলে এই মাজারে পৌছান যায় । ্‌ 


বোড়াই চণ্ডী 


হুগলী জেলার অন্তর্গত, চন্দননগর মহকুমায় সিঙ্গল থানার অধীন বোড়াই গ্রামে 
অবস্থিত বোড়াই চণ্ডী। বল! হয় দেবীকে প্রতিষ্িত করেছিলেন শ্রীমস্ত সওদাগর । 
সে সময়ে এই গ্রামে যাতায়।তের একমাত্র উপায় ছিল সরম্বতী নদী। বলা হয় 
এই নদী দিয়ে যাবার সময়ে শ্রীমস্ত সওদাগর বোড়াই গ্রামে বোড়াই চণ্ডীর 
মন্দির প্রতিষ্ঠা করে দেবীর পূজা করে তারপর বাণিজ্য করতে যান। শ্রীমস্ত 
সওদাগর চণ্ীতলা, চন্দননগর ও মাকড়দহেও ঠিক একই রকম দেবীর প্রতিষ্ঠা 
করেন। 

পূর্বে অবশ্ত দেবীর মন্দির নিমিত হয়েছিল খড়ের চাল ও মাটির দেওয়াল 
'দিয়ে। বর্তমানে অধশ্ত দেবীর পাকা যন্দির | 
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বোড়াই চণ্ডী বলতে একটি বড প্রস্তর খণ্ড মাত্র বিদ্যমান । এরই পাশে 
শ্বেত প্রস্তর নিমিত একটি জগদ্ধাত্রী যৃতি। পূর্বে এই মৃতিটি ছিল পিতলের । 

দেবীর পুজা করেন স্থানীয় ব্রাহ্মণ । দেবীর পুজার সঙ্গে সংশ্ষিষ্ট অনেককেই 
জমি দেওয়া! ছিল । বর্তমানে শুধু ঢাকী এবং ব্রাহ্মণই কেবল তাদের দায়িত্ব 
পালন করে থাকেন | গ্রামবাসীরা বর্তমানে একটি কমিটি গঠন করেছেন । 
সেই কমিটি সরকারী খাল ও জমি লিজে নিয়ে মাছ ও ফসল চাষ করেন এবং 
সেই সঙ্গে স্থনীয় জনসাধারণের আথিক সাহায্য নিয়ে পুজার বায় নির্বাহ করে 
থাকেন । 

বোড়াই চণ্ডীর বিশেষ পুজা অনুঠিত হয় প্রতি ব্সর ৩১শে বৈশাখ । 
তাছাড়া বিজষা দশমী ও জগদ্ধাত্রী পূজার সময়েও ধূমধাম সহকারে পুঁজ! অশ্টষঠিত 
হয়। 

দেবীর পুজায় লাগে ফল । ধারণ নৈবেছয দিয়েই দেবীর পুজার্চনা হয় । 
দু'বেলাই পৃজ1 হয়। দেবীর পুজার সময় ব্রাঙ্গণ ছাড়া আর কেউ মন্দিরে 
প্রবেশের অন্থমতি পান ন। | অন্য ধর্মাবলম্বী মানুষ দেবীর পুজা নিজেরা করতে 
পারেন না। 

৩১শে বৈশাখ বোড়াই দেবীর প্রতিষ্ঠা! দিবসে এখানে অনুঠিত হয় দেশমালার 
উত্সব । দেশমালার উত্সন বলতে বোঝায় যখন কোন একটি গ্রাম অথবা 
কতকগুলি গ্রাম একত্রে ব্মরের ধোন এক নিদিঈ দিনে একজে মিলিত হম 
নিদিষ্ট কোন দেব ব' দেবীর আরাধন1 করেন এবং পরে এ দেবস্থানে বসে দেব 
দেবীর কাছে উৎ্সগাঁরৃত ভোগ নিজেরা গ্রহণ করেন | ৩১শে বৈশাখ বোভাই 
ছাডা আবও আশপাশের আটদশটি গ্রামের অধিবাসীবৃন্দ একসঙ্গে নিকটবর্তী 
গঙ্গা থেকে জল বয়ে আগ্নে এবং সেই জল দেবীর মাথায় ঢেলে পূজা দেন। 
পূজার পরে সকলে মিলে এদিন দেবীর ভোগ রশাধেন এবং খাওয়া দাওয়া সেরে 
যে খার বাড়ী ফিরে যান। এই উৎসবের জের চলে দিন তিন চার। পুজার 
পরের দ্বিনগুলিতে হয় যাত্রা, গান, নাটক ইত্যার্দি। এই উপলক্ষ্যে ছোটখাট 
একটি মেলাও বসে। 


পৃতিহ্র্গা মাতা 


হুগলী জেলার পলাশী গ্রামে পতিহ্র্গা মাতার মন্দিরটি অবস্থিত । আনুমানিক 
দেড়শত এৎসরের প্রাচীন এই মন্দির । হাওডা-বর্ধণান কর্ড লাইনে গুড়াপ 
স্টেশনে নেমে রিক্সাঘ মন্দিরে উপস্থিত হওয়] যাঁয়। অথবা কর্ড লাইনে হাঁজিগড় 
স্টেশনে নেমে প্রায় মাইল চারেক হেটে মন্দিরে যাওয়া যায়। গুড়াপ স্টেশন 
থেকে দশমড] গামী বাসে পলাশীর মোড় স্টপেজে নেমে প্রায় ছু'মাইল হাটা 
পথেও মপ্দিরে পৌনাঁন দায় । 

বলা হয় এক অস্ত্যজ শ্রেণীর ভক্ত এই দেবীর ঘটগ্তাপন করে এবং পহ্বর্তী- 
কালে খড়ের ঘর টৈবী৷ করে দেয়। ভক্তটি জাতিতে হাড়ি, সেইই দেবীর পুক্তা 
করত । পাশেই বহমান] পতিহূর্গা নদীতে সে খেয়া পারাপার করত। ন্বপ্রে 
নির্দেশ লাভ করেই সে ঘটস্থাপন করে। পরে স্গপ্রে দেখা দেবীর মত যৃতি তৈরী 
করে প্রতিষ্ঠা করে । এখনও পর্যন্ত কোন ব্রাহ্মণ দেবীর পুজার্চনা করেন না। 
এখনও পর্যস্ত পূর্বোক্ত হাডিটির বংশধরেরাই দেবীর পূজা চালিয়ে আসছে। 
বর্তমান মশ্িরটি স্থানীয় জনপাধারণের সাহায্যে নিধিত। দেবীর নামে কিছু 
জায়গাজমি আছে । মূলতঃ: এর থেকে লব্ধ আমে এবং তৎসহ জনসাধারণের 
দানে দেবীব পৃজার্চনার বায়ভার শির্বাহ হয়ে থাকে । 

প্রতিদিন ছু'বেল! দেবীর পুজা হয়। পুজার ৮পকরণ সাধারণ । কোন 
বৈচিত্র নেই । তবে শনি-মঙ্গলবারের পূজায় ভক্তপমাগম অধিক হয়। 

দ্বৌর বিশেষ পুজা হতে দেখ! যায় আখ্িন মাসের ছুগাপৃজায়। এ সময়ে 
অনেক বলিদানও হ্য়ু। বৈশাখ মাসে হয় অন্নকূট । এই সময়ে গ্রামের জন- 
সাধারণ এবং বহিরাগত ভক্তদের প্রদত্ত অর্থে দেবীর ভোগের আয়োজন হয়। 
জাতিধর্ম নিবিশেষে সব ভক্ত এই ভোগ গ্রহণ করেন। তাছাড়া পৌষ 
সংক্রান্তিতেও দেবীর বিশেষ পূজার আয়োজন হয় । এই সময়ে মেলাও বসে । 

অন্ান্ত সব দেব-দেকীর মত এই দেবীর কাছেও বিশেষ এক উদ্দেশ্যেই পৃজা 
দেওয়! হয়। উদ্দেশ্টটি হল পুত্র সন্তান লাভ। 

বর্তমান মন্দিরে যে যৃত্তি আছে তা হ'ল শিব ও পার্বতীর। শিব ও পা্তী 
সিংহাসনে অধিষ্ঠিত । . সঙ্গে শিবের বাহন ষাঁড় এবং পার্বতীর বাহন সিংহও 
আছে। দেকীর ছুট মাত্র হাঁত। বী হাতে ররেছে একটি শিষলিষ্গ আর দক্ষিণ 


২৪ লোকউৎসব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ 


হস্ত বরাভয় দানে রত। দেবীর বাম হস্তে শিবলিঙ্গ দেওয়ার অর্থ দেবী সমগ্র 
বিশ্বকে নিজের হাতের তালুতে ধরে রেখেছেন । অর্থাৎ শিবকে বিশ্বরূপে কল্পন। 
কর! হয়েছে । 


বিশালাক্ষা দেবী 


হুগলী জেলার হরিপাল থানার কেষ্টপুর গ্রামে বিশালাক্ষী দেবীর মন্দির । 
হাওডা থেকে হরিপাল রেলওষে স্টেশনে গিয়ে, সেখান থেকে বাসে মোশাই- 
মোড স্টপেজ । মোশাইমোড থেকে উত্তব দিকে মিনিট পাঁচেকের হাটা পথে 
এই মন্দির ৷ বিশালাক্ষী দেবীকে প্রতিষ্ঠিত করেছিলেন ঠাদসওদাগর লে কথিত 
আছে। টাদসওদাগরই নাট দেবীর পূজার জন্য বেশ কিছু পরিমাণ জমি 
দিয়েছিলেন । এখনও সেই জমির আয় থেকেই দেবীর নিত্য পুজা অনুষ্ঠিত 
হয়ে থাকে" তবে আগের মত জমির প্রাচুর্য আর নেই। অধিকাংশ জমিই 
বিক্রয় হয়ে গেছে। 

দেবীর নিত্য পৃজ1 হয় সকাল ও সন্ধ্যায় । সাধারণ নৈবেছ্য দিয়েই পুক্ঞার্চনা 
হয়। দেবীর বিশেষ পুজ! অন্ুষ্ঠিত হয় দূর্গাপুজার ক'দিন । এই সময়ে বিভিন্ন 
স্থান থেকে ভক্তরা এখানে এসে উপস্থিত হন, পুজা দেন এবং প্রসাদ গ্রহণ 
করেন । দেবীর পুজার দায়িত্ব স্যান্ত রয়েছে তিনটি ব্রাক্ষণ পরিবারের ওপর । 
উত্তরাধিকারসুত্রেই এর] পুজার্চনার দায়িত্ব পালন করে আসছেন । 

দেবীর মৃতিটি কিঞিৎ্ বৈশিষ্ট্য সম্পন্ন । দেবী ছৃ'হাত বিশিষ্ট । তার 
মধ্যে বাম হস্তে বরাভয় দান করছেন, অপরপক্ষে দক্ষিণ হস্তে ধারণ করে আছেন 
শঙ্খ । দেবী শিবমৃতির ওপর দণ্ডায়মান] কিন্ত কালীর মত মৃত্তিতে সলজ্জ ভাব 
নেই। দেবী লজ্জায় জিহব! বার করেন নি । গলায় মুণ্মালা শোভিত | যে বেদীর 
ওপর দেবী আসীন, তার চারপাশেও নরমূণ্ড শোভিত । দেবীর পদতলে এক 
ব্যাধ ভিক্ষাপ্রার্থী। কথিত হয় এই ব্যাধের মাধ্যমেই দেবী ছুষ্টদের দমন করে- 
ছিলেন । ব্যাধ ছুষ্ট মানুষদের হত্যা করে দেবীকে সন্তষ্ট করেছিল। সঙ্জিত 
নরমুণগুলি তারই চিহ্ন । মুতির গায়ের রঙ সাদা । মাটির কাপড পরিহিত । 
কথিত হয়ে থাকে দেবীর প্রাচীন মন্দিরটি বজ্রাঘাতে বিনষ্ট হয়েছে এবং এই 
বজ্জাধাতের কারণ পুরোহিতের অনাচার ৷ দেবীর মাথায় মুকুট কিন্তু তেমনভাবে 
অলঙ্কত শন । 


লোকউত্সব ও লোকদেবত৷ প্রসঙ্ ২৫ 


স্থানীয় অধিবাসীরা তার্দের যে সব সন্তান বিশালাক্ষীর অনুগ্রহে জন্ম গ্রহণ 
করেছে বলে বিশ্বাস করেন, তাদের অগ্নপ্রাশনের আগে দেবীর কাছে নিয়ে এসে 
ম্তক মুণ্ডিত করে চুল দান করে যান। তাছাডা এইসব দোর ধরা শিশুদের 
দেবীর প্রসাদ ভক্ষণ করান হয়। 

মন্দিরটি গাছপালায় সমাচ্ছন্্ন বেশ নির্জন স্থানে অবস্থিত । তবে মন্দির বলতে 
আমাদের যে প্রচলিত ধারণ এই মন্দির সেরকম কিছু নয । ছোট একটি পাকা 
ঘর। সামনে তার টিনের চাল। 


পুরুলিয় 


ইদপুজা 

বারো মাসে বারো পরব 

ভাদর মাসে ইদ করো, 

চল্‌ দেওরা বাইভাম্‌ যাব । 

ইদদ দেখতে যাব, শাখা পরা লোরে 

ঘর ফিরিবার বেলা 

মার খাইল রে। 

সমগ্র পুরুলিয়া জেলার নানা স্থানেই ভাত্রমাসের রাধাষ্টম্মীর পরের শ্রবণা- 

নক্ষত্রযুক্ত ছাদশীতে অত্যন্ত আড়ম্বরের সঙ্গে যে পুজাটি অনুষ্ঠিত হয়ে থাকে, সেটি 
হ'ল ইন্ত্রপূজ] | স্থানীয় নাম ইদ পৃজা। পুজাটি একাস্তভাবেই রাজা, জমিদার 
বা ভৃস্বামীদের ৷ ম্বভাবতঃ তাই এই পুজার সংখ্যা অত্যন্ত সীমিত। পুজার 
ব্যয় বাহুলোর জন্তাই সম্ভবত পুজাটি রাজা জমিদার অথবা তৃন্থামীদের ছারা 
অনুষ্ঠিত হয়ে থাকে । তদুপরি দেধরাজ ইন্দ্রের আরাধনার অধিকার থেকে 


্ন্ লোকডতসব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ 


সাধারণ প্রজা রাইয়ত প্রভৃতিদের বঞ্চিতও বরা হয়ে থাকতে পারে । তবে 
ভূম্বামীদের দ্বারা অনুষ্ঠিত হলেও সাধারণ মানুষও এই পুজানুষ্ঠানে অংশগ্রহণ করে 
প্রভৃত আনন্দ লাভ করে থাকেন । 

রাধা্টমীর দিন দুটি শাল গাছ কাটা হয়-_-একটি বাডীর এবং অপরটি 
বাড়ীর বাইরে পুজার জন্ত । বাড়ীর জন্য কাটা গাছটি লম্বায় সোয়া দ্'হাঁতের 
কম হয় না। কিন্তু বাইরের জন্য যে গাছটি কাটা হয়-_সেটি লঙ্গায় প্রায় 
৪০৫০ হাত হয়েথাকে। এটিকে বাইরের উন্মুক্ত প্রাঙ্গণে স্থাপন করা হয়। 
যারা. শালগাছ কেটে আনে, তারা ঘিরা” বা 'শবর” নামে পরিচিত | 
গাচ কাটার আগে শবররা প্রথমে বনদেখীর পুজার্চনা করে। ইন্দ্র পূজার জন্য 
আবার যেকোন শালগাছ হলেই হয় নাঁ। পুজার জন্য এমন গাছের 
প্রয়োজন যার কোন ডালপালা থাকেনা । পুজার জন্য প্রয়োজন কেবল মূল 
গাছটির | 

ইন্দ্র পূজার আগের পনের দিন, কমপক্ষে এক সপ্তাহ যাবৎ একবেল। 
নিরামিষ আহার করতে হয়। পুজার ঠিক আগের দিন রাত্রে হয় অধিনাস । 
এর নাম "আধাগাছি" বা আধগাছি”। আধাগাছির দিন শালগাছ ছু"টিকে 
শালকাঠেরই তৈরী নিদিষ্ট একটি খু'টির ওপর হেলিয়ে রাখা হয়। যে ফ্রেনটিতে 
ইন্দ, কাঠটি ঢোকান থাকে, সেই ফ্রেমের বিপরীত দিকে আর একটি কাঠ 
লাগান থাকে । এই কাঠির মাথায় থাকে তিনটি খাজ, এই খাজকাটা কাঠটি 
“মাওসী খু'টা” নামে পরিচিত । 

দ্বাদশীর দিন ঘরের এবং বাইরের ছু"ট গাছকে নতুন কাপড় পরান হয় । 
আধাগাছ এবং পুজা ছুই.ই হয় প্রথমে বাডীতে। পুজার পর বাভীর গাছটিকে 
পাচজনে মিলে প্রদক্ষিণ করার রীতি । প্রদক্ষিণকারী পাচজনের মধ্যে থাকেন 
রাজা-রাণী, পুরোহিত এবং রাজবংশেরই অপর ছু'জন ব্যক্তি । প্রদক্ষিণের পর 
তোলা হয় ইন্দ, । ঘোড়া অথবা পাক্কীতে চডেই রাজা-রাণী গাছটিকে প্রদক্ষিণ 
করেন প্রথমে | পুজার পর রাজা-রাণী সহ উপস্থিত জনতা! গাছটিকে টেনে 
সোজা করে দেয়। এই অবস্থায় .ছু'টি গাছই নয়দিন পর্যস্ত রাখা থাকে। 
নক্দিন পরে বিসর্জনের অনুষ্টান । বিসর্জনের সময় গাছ ছু'টিকে স্থানীয় একটি 
পুকুরে ফেলে দেওয়া হয়। বাইরে স্থাপিত গাছটির গায়ে জড়ান নতৃন কাপড় 
ঘিরারা নিজেদের মধ্যে ভাগ করে নেয়। প্রচলিত সংস্কার অনুযায়ী এই 
কাপড়ের অংশ সঙ্গে থাকলে সকল প্রকার কাজে ঘটে অনায়াস সালা । 
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পূজার পর যে কয়দিন ইন্দ, গাছ দু'টি থাকে, সেই ক'দিন পুজানুষ্ঠানকাগী 
বাক্তির বাড়ীর কোন জিনিস বাইরে দেওয়া হয় না । এই ক"গ্ন ধানসিদ্ধ 
কিংব1 লাঙ্গলজৌড়। প্রভৃতি প্রাত্যহিক ক্রিয়াকমাদি বন্ধ থাকে । 

পূজা শেষে রাজা এবং রাণী স্পঞ্জিত স্থানে আসন গ্রহণ করেন । সব- 
প্রথম পুরোহিত তাদের আশীবাদ করেন । এরপর প্রজাবর্গ এবং বয়োোষ্টরা 
একে একে এসে রাজা-রাণীকে প্রণাম অথবা আশীর্বাদ করেন। সেই সংগে 
তারা রাজা-রাণীকে নানাবিধ উপঢৌকন দিয়ে যান। পুবে যখন ভূম্ামী বা 
জমিদারদের আথিক শ্বাচ্ছল্য ছিল, তখন ইন্দ্র পূজার দিন সকল প্রজাই তাদের 
বাড়ী নিমন্ত্রিত হতেন । 

ঈন্দপুজা ধনসম্পদ রক্ষা এবং বুদ্ধির উদ্দেশ্তে” অনষিত হয়ে থাকে । পুজার 
দিন বৃষ্টি হলে বলা হম মাঁসী কাদছে। উল্লেখযোগ্য পুরুলিয়া জেলায়__ ভ্র্রপূজা 
উপলক্ষে নৃত্য অথবা গীত হয না। 

কিন্ত মেদিনীপুর জেলার কোন কোন শংশে ইন্দ্রপূজা পলক্ষ্যে পূজার 
অপরিহার্য 'ঙ্গৰপে নৃত্া-গীতাদির আয়োজন হতে দেখা যায। এখানে 
ইন্ত্পূজা উপলক্ষ্যে অবশ্য মাত্র একটি শালগাছ তুলে এনে গৃহের আঙ্গিনায় 
স্থাণন করা হম। পুরুলিযায় যেমন একাদশীর দিন শ্াধাগাছির রীতি, 
মেদিনীপুরে কিজ্ত 'তালা গাছটিকে আঙ্টিনায রাখা হলে তাকেই “আদাগাছ' 
বা আধাগাছ বলা হয়। এরপর গাছটিকে শালু কাপড এবং ফুলের দ্বারা সজ্জিত 
করা হয়। এরপরই শুরু ভয় গাছটিকে ঘিরে পল্লীবাপী মেষে ও শিশুদের গীত- 
সহকারে নৃত্য । নৃত্যান্তানের উদ্দেশ্ঠ বুষ্টিলা । স্থানীয় বিশ্বাস অন্যায়ী 
এরূপ নৃতাগীতে আরুঃ হয়ে ইন্দ্র নেষে আসেন পৃথিবীর বুকে। আর তারই 
ফলে শুরু হয় অবিরাম বর্ণ । আরও উল্লেখযোগ" শালগাছটির ওপরে রক্ষিত 
কাঠটি যেদিকে হেলে পে, প্রচলিত সংস্কার অন্রযাসী সেই দিকেই নাকি 
বিশেষ করে ইন্দ্রের করুণা বধিত হী । অর্থাৎ সেইখানেই বৃষ্টিপাতের প্রাচুরধ 
ঘটে । 

ইদপুজার প্রচলন পুরুলিয়া এবং মেদিনীপুর ছাড়াও পশ্চিমবাংলার রাঢ় : 
অঞ্চলের অস্ততক্ত, অন্যান্য স্থানে দেখা যায়। এসব স্থানের মধ্যে আছে 
বীকুডা, বর্ধমান, বীরভূম ইত্যাদি । ইদপুজা বা পরব একেক জায়গায় 
একেক নাষে পরিচিত। কোথাও এটি পরিচিত ছাতা পরব নামে, কোথাও 
ব৷ ইন্দি পরৰ আবার কোথাও ইন্দিভৃতের পূজা । কোন কোন স্থানে 
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এমন অনুশাসন প্রচলিত আছে যে ইদ গাছ তোলার আগে যত রোদ বৃষ্টিই 
হোক না কেন? কেউ নিজের ছাতা খুলতে পারবে না। যদি কেউ খোলে 
তাহলে সবাই মিলে টিল পটিকেল ছু'ডে সেই ছাতা ভেঙ্গে ফেলে। ইদ 
পূজার দিন আদিবাসীরা তাদের ক্ষেতে ছোট ছোট শালগাছের ডাল পুঁতে 
দেন। শস্তক্ষেত্রে পুঁতে দেওয়া শাল শাখার নাম ইদ ভাং। বিশ্বাস, এর 
ফলে অপদেবতার কুনজর থেকে ক্ষেতের শশ্ত রক্ষা করা সম্ভব হয়। 
পুরুলিয়ায় চাকলতোড়ে ছাতা পরবের মেলা বসে ইদ পুজাকে কেন্দ্র 

করেই। এই মেলার পত্তনের সঙ্গে দেশপ্রেমের ইতিহাস জডিত রয়েছে। 
কিংবদন্তী, চাকলতোডের এই ছাতা! টশাডেই পঞ্চকোট রাজের নেতৃত্বে একদিন 
হাজার হাজার সীওতাল বিদেশী ইংরেজের অত্যাচারের বিরুদ্ধে গর্জে উঠে- 
ছিলেন, অংশ নিয়েছিলেন সাঁওতাল বিদ্রোহে । 
ইন্্পূজার উল্লেখ সম্বলিত একটি ভাছু গানের উল্লেখ করা গেল পরিশেষে__ 

সারা ভাদর রাখিলাম মাকে কু'চি কপাট দিয়! গো। 

আর রাখিতে নারিলাম মাকে ছাতা! হল বাদী গো। 

ই্দ আইল লিতে ভাছু কাপড দিলে ধুতে গো । 

ছাতা আইল লিতে ভাছু দরিয়ায় ঝাপ দিলে গো৷। 


বাধনা পরব 


পুরুলিয়া জেলার একট জনপ্রিয় লোক-উৎসব হ'ল “বাধন পরব" ব1 “বাদন। 
পরব । এই পরবের মুখ্য চরিত্র হ'ল গরু বা মোষ। আসলে বাদনা শবটির 
অর্থ হ'ল বন্দনা করা । এই “ম্দনা আর কারো নন যূলতঃ গরুর । কাতিকী 
অমাবস্যা হ*ল এই পরবের শ্রেঠ দিন । তবে পরবের আয়োজন চলে বনু 
আগে থেকেই। বলা চলে দুর্গা পূজার আগে থেকেই। আর এই পরবের 
অংশীদার ধনী-নির্ধন তরুণ-বৃদ্ধ নিবিশেষে সকলে । অবশ্ঠ তুলনামূলকভাবে 
উৎসবের প্রস্ততি পর্বে পুরুষের চেয়ে নেয়েদেরই অধিকতর ব্যস্ততা 'দেখা যায়। 
প্রস্তুতি পর্বের মধ্যে আছে নিজের নিজের ঘরবাড়ী পরিফার করা, বর্ষায় 
ক্ষয়প্রাপ্ত আঙ্গিনা, গোয়াল, মেঝে ইত্যাদির সংস্কার সাধন। তাছাড়া বাড়ীর 
চতুষপার্থ্থব অঞ্চলকে আগাছা! মুক্ত করার কাজও এই সময়ে চলে। দেওয়ালে 
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অস্কিত কর! হয় রষ্ঠীন ফুল এবং লতাপাতা । বাড়ীর মেয়ের! এই সমস গুড়ি 
গোলা জলে হাত ডুবিয়ে সেই হাতের ছাপ মেরে দেয় বাড়ীর দেওয়ালে । এই 
হাত ছাপ হ'ল বাডীর দলিল । 

বিজয়ার সন্ধ্যাবেলা থেকেই শুরু হয়ে যায় অহিরা গান। অহিরা গান 
হ'ল কাধন। পরবের আগমনী | এই আগমনী গানে মাঠ-ঘাট গোচারণতভৃমি 
সব যেন মেতে ওঠে । বাঁধন পরবের কয়েকটি বিভাগ আছে যেমন জাড়িয়া, 
গরয়! পূজ। বা গোহাল পুজা, বুডি বাদনা, কাটা ফেডা, গরু খু'ট ইত্যাদি । 

জাওয়া হ'ল অমাবশ্তার দিনের প্ররস্ততি। এইদিন থেকেই গরুর অথবা 
কাডার শিঙে তেল দেওয়া আরম্ভ হয়। অমাবন্তার দিন সুর্য অন্তগত হবার 
সঙ্গে সঙ্গে অল্পবয়সী ছেলে মেয়েরা পাটকাটি, মশাল, ভেরেগ্ডা বীজের মালা 
ইত্যাদি নিয়ে গায়ের প্রান্তে চলে যায় ই'জই পি'জই খেলতে । তারা মুখে 
বলে, ই'জইরে পি'জইরে ব্যান! বুডীর বান কাটই'রে”। তালে তালে নাচতে 
থাকে তারা এবং মশালের আগুন হাতে ছুটাছুটি করে। রাত্রি অধিক হলে 
একটা জায়গায় আগুন জালে এবং তিনবার লাফ দিয়ে তা পারাপার করে 
আর ছডা বলে-_ 

দাওদ| বুডাই দাদ লে 
খউসা৷ বুডাই খউস লে। 

এরপর যে যার সব ঘরে ফিরে আসে । দ্বারে দ্বারে গু'ডীর প্রদীপ, মড়র! 
ঘাস ইত্যাদি সন্ধ্যার আগেই দিয়ে দিতে দেখা যায়। গিন্ীরা ব্যস্ত থাকেন 
পিঠে তৈরীর কাজে । সব কাজ শেষে গরু মহিষের শিঙে তেল মাখিয়ে তারপর 
কুলুঙ্িতে জেলে দেওয়া হয় জাগর ৷ জাগর যাতে না নেভে সেদিকে নজর 
রাখা হয়। কারণ প্রচলিত বিশ্বাস-_-এই জাগর নিভে গেলে নাকি পরিবারের 
অকলাণ হয়। রাত্রে বের হয় ঝাঁগড়ের দল। তারা সঙ্গে নেয় ঢোল, মাদল, 
ধামস! ইত্যাদি । বঝাঁগড় দলের কাজ হ'ল প্রতি বাড়ী গিয়ে নহিরা গান গেয়ে 
গাভী জাগান। গৃহকর্তার কাঁজ হ'ল এই বাঁগড় দলকে আপ্যায়িত করা। 
এদের পিঠে খেতে দেওয়! হয়। 

পরের দিন হ'ল গরর়া। এইদিন সারাটা সকাল ধরে লেহাগী খেল! 
অনুষিত হয়। এই উপলক্ষ্যে দল বেঁধে সকলে গ্রামের বাইরে গিয়ে সমগ্র 
গ্রামের অমঙ্গলজনক সব কিছু ফেলে দিয়ে আসে । লেহাগীর দল গ্রাম ত্যাগ 
করে গেলে গ্রামের মানুষ বাড়ীর ভাঙ্গা! কুলো, কাঁটা, ঝুড়ি, বেগুন, মূল! 


৩৪ লোকডৎসব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ 


ইত্যাদি ফেলে দেয়। তাছাড়। ছোট ছোট ছেলে মেয়েদের এমনভাবে রাস্তায় 
শুইয়ে দেওয়! হয় যাতে লেহাগীর দল তাদের ডিঙ্গিয়ে পার হয়ে যেতে পারে। 
বিশ্বাস, এর ফলে ছেলেমেয়েদের আর খোস প্যাচড়া হবে না। 

এদিকে গ্রামের বাইরে অমঙ্গলজনক সব কিছু ফেলে আদার পর পুরুষেরা 
হাল, মই, জোয়াল ইত্যাদি জলে ধুয়ে এনে তুলসীতলায় রেখে দেয়। তারপর 
স্নান না করে তৈরী করা হয় ধানের মৌড। গরয়া পূজার জন্য প্রয়োজন স্থ'দি 
শালুকের ফুল। এহ পূজার জন্য প্রয়োজন হয় পিঠার, আর তা প্রস্তুত করে 
বিবাহিতা মেয়েরা | পুরুষদের তৈরী করতে হয় গোবর্ধন পৰত। কারণ এই 
পধত গোয়াল ঘরে ন৷ আনলে পুজা করা যায় না। গরয়ার পরের দিন হয় 
বুড়ী বাদনা এবং গরু চুমানো । বিবাহিতারা অভুক্ত অবস্থায় স্বান সমাপনান্তে 
নতুন কাপড় পরিধান কবে নতুন কুলোতে করে ধান দূর্বা, সি'ছুর, কাজল, 
ধৃপ, দীপ, ধানের মৌড, সরষে, গোবর ইত্যাদি নিধে গরু চুমাতে উপস্থি ৩ 
হয় গোয়ালে। তাদের সংগে থাকে ঘটি ভি হলুদের জল। এই সময়ে 
পুরুষদের সাহায্যে গরুর শিঙে তেল মাথান হয়। তাছাড়াও সি'ছুর দেওয়া, 
মৌড পরানোর মত ব্যাপারগুলি পুরুষদের সহায়তায় সম্পন্ন করা হয়। গোয়াল 
ঘরের দরজায় এবং গরু ও সগালের মাথায় তেল ঢেলে দেওয়া হয়। গোট 
বেগুন এনে গো পৃজ।ও করা হয়। বাঁগড়ের দল গাইতে থাকে গরু চুমানোর 
গান। বিকালে অনুষ্ঠিত হয় গরু কাড়া ফুটানোর পাল] । 

একটা! শক্ত খুঁটিতে বাধা হয় বলিষ্ঠ গরু বা মোবকে। তাদের লাঠি 
দিয়ে খুঁচিয়ে ক্ষেপিয়ে তোল] হয়। বাজতে থাকে ঢোল, ধামসা, মাদল। 
চলে গান। বাদন। পরব উপলক্ষ্যে রাখাল বালক এবং যে গরু-মোষের দেখা- 
শুনা করে অর্থাৎ এদের মলমৃত্রাদি পরিষ্কার করে, গোয়াল পরিচর্যা করে, তাকে 
নতুন কাপড় দেওয়ার রীতি। 

বাদনা উপলক্ষ্যে গরুকে সাজান হয় বেশ করে । শিঙে তেল ও সির 
দেওয়৷ ছাড়াও এদের গায়ে নানা রঙের ছাপ দেওয়া হয়। গেরু ও গুড়ির 
ছাপ অবশ্তই থাকে । গরুর গলায় পরান হয় গাদ। ফুলের মালা আর ফাথায় 
দেও৭। হয় ধানের মৌড় বা! মুকুট । 


মহামায়ী দেবী 


পুরুলিযা জেলার ঝালদ| থানার অন্তর্গত কাপর! গ্রামে একটি লৌকিক পুজা 
অনুষ্ঠিত হযে থাকে । যে দেবীর পুজা হয়, তার নাম মহামাধী দেবী । স্থানীয় 
অঞ্চলে »হাষাষী দেবী বসন্ত রোগের দেবী রূপে কল্পিত এবং অটিত হয়ে 
থাকেন । মহামাষী দেবীর পুজা হয় বসরে একবার, মাঘ মাপের ১০ তারিখ । 
এই দেবীব সংগে পূজিত হন আবও তিন দেবতা । এ'রা হলেন যথাক্রমে 
ভেলগুরু, দেশোহল এবং উদর । প্রধানতঃ নিম্নবর্ণের হিন্দুদের দ্বাবাই এই 
পূজার আযোজন হয। এমনকি এই পুঙ্গাঘ পৌরোহিত্য কবে থাকেন একজন 
অব্রাঙ্ধণ । একে বল হয় নাযা। 

একটি ছোট পাথবকেই দেবী রূপে কল্পনা করা হয। পুজার দিন দেকীর 
ওপর একটি আচ্ছাদন দেওয়া হয় । এরনাম হ'ল ছামডা। শালগাছেব 
ডালপাল! দিদ্ে এই আচ্ছাদন প্রস্তুত করা হৃয়। 

মহামাযী দেবীর পুজা বলিদান দেওযা হয। বলিদান দেওয়া হয় পাঠার 
পরিবর্তে পাঠী। অন্য তিন দেবতাব কাছেও বলি দেও হঘু, তবে ভিন্ন ভিন্ন 
পশু । মন ভেলগুরুব কাছে বলি দেওব। হয পাঠা, দেশোইল ঠাকুরের কাছে 
বলি দেওয়া হয ভেডা এবং উহ্‌র কাছে বরাহ। এছাডাও গ্রামবাদী মাহাতো। 
প্রভৃতির! মহামাযী দেবীর কাছে পায়র1 ইত্যাদি বলি দের । প্রচলিত বিশ্বাস 
অনুযায়ী এই চার দেব-দেবী গ্রামের চারট দিক রক্ষা করেন। কে কোন 
দিক রক্ষা করেন, তারও নিনষ্ট বিশ্বাল রষেছে। উত্তর দিক রক্ষা করেন 
দেশোইল ঠাকুর, দক্ষিণ দিক রক্ষার দায়িত্ব ন্যন্ত স্বয়ং মহামায়ীর ওপর, পূর্ব 
দিকের রক্ষাকর্তা উদর এবং পশ্চিঘদিকের রক্ষক হলেন ভেলগুর । 

এইসব দেবদেবীদের প্রভাবে গ্রাম রোঁগ কিংবা মহামারীর কবলিত হয়ন। 
বলে বিশ্বাস । 

মহামাদী এবং অন্যান্য দেবতার পুজ। শুরু হত» বেলা ১২টার, আর তা চলে 
সন্ধা পর্যন্ত । পুর্গা উপলক্ষ্যে বেশ আকর্ষণীয় মেলাও বসে । 

এই পুগ্গার উপাপক যে কোন বয়পীর হতে কোন বাধা নেই। উপালকদের 
বলা হয় চেটিযা ৷ পুজার দিন উপালকদের উপসবাদগে থাকতে হয়। কাছের 
কোন জলাশয়ে জান করে তারপর এর! মহাধারীর ছামড়। পর্যন্ত গণ্ডি কাটে । 


৩২ লোকউৎসব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ 


এরপর এর কড়াতে অল্প তেলে ভাজা চালের গুণড়ির পিঠে গরম কড়া থেকে 
নিজেদের হাতে তুলে নিয়ে ভক্ষণ করে। এরপর বেচি কাটার ডাল দিয়ে 
নিজেদের পিঠে মারতে থাকে । এমন কি এই কাটার ওপর গড়াগড়িও খায়। 
তারপর এরা মহামায়ীকে পরিক্রমা করে । এই সময়ে বাজতে থাকে ঢোল, 
নাকাডা ইত্যাদি । আশপাশের বিভিন্ন গ্রাম থেকেই উপাসকদের এই পুজায় 
অংশ গ্রহণ করতে দেখা যায় । 


রহিণ পূজা 
পুকুলিয়া জেলায় জ্যেষ্ঠ মাসের ১৩ তারিখটিতে অনুষ্ঠিত হয় রহিণ পুজা। 
স্বভাবতঃই ১২ই জ্্ঠ হ'ল রহিণ পুজার প্রস্তুতির দিন । মূলতঃ কৃষিকার্ধের 
সঙ্গে এই পূজার যোগ । এই দিনটিতে চাষীর] “বীচ পূজা” করে থাকে। 
অর্থাৎ বীজ বপনের কাজের শুভারন্ত হয় এইদিন | এমনকি যদি কারো! বাড়ীতে 
এই সময় অশৌচ চলতে থাকে, সেক্ষেত্রে অন্টের সাহায্যে বীচ পূজার কাজ 
সম্পন্ন করা হয়ে থাকে । 

গ্রচলিত বিশ্বাস অনুযায়ী ১৩ই জ্যেষ্ঠ পৃথিবীতে রোহিণী নক্ষত্রের প্রভাব 
পড়ে সর্বাধিক । তাই এই সময়ে বীজ বপন করলে বীজ তোলার শস্তে নাকি 
কোন রোগ আক্রমণ করতে পারে না। আর তাছাড়া এইদিন বীজ বপন 
করলে শম্ত উৎপন্ন হয় প্রচুর এবং উৎপন্ন ফসলের বীজগুলিও খুব পুষ্টতা 
লাভ করে। 

এইদ্িন একদিকে যেমন বাড়ীর মেয়েদের খুব ব্যস্ততা দেখা যায়, তেমনি 
ব্যস্ত দেখা যায় গৃহন্বামীর্দের এবং বাড়ীর ছেলে পুলেদেরও ৷ গৃহস্বামীরা ব্যস্ত, 
থাকেন এইদিন রহিণ ফল সংগ্রহে । লোক বিশ্বাস হল রহিণ পুজার দিন রহিণ 
ফল খেলে সে বছর সাপের বিষ কোন ক্ষতি করিতে পারে না। এইকারণে 
পরিবারের সকলকে রহিণ ফল খাওয়া বার দায়িত্ব পালন করেন গৃহস্বামী । 
বলাবাহুল্য সর্প সন্কুল বালোদেশের সর্প ভীতি রহিণ পুজার উদ্তবের মূলে রয়ে 
গেছেগুধুমাত্র কৃষির সঙ্গেই যে এই পুজার সম্পর্ক, তা নয়। তাছাড়াও পারিবারিক 
এঁতিস্থ অস্থায়ী গৃহকর্তাকে বীচ পুজার জন্য প্রয়োজনীয় পরিমাণ বীজ বার 


লোকউৎসব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ ৩৩ 


করতে হয় নির্দি্উ সময়ে । কোন সময় বীচ পুর্জার পক্ষে ভাল তা মেষ বলি দিয়ে 
আগে থেকেই জেনে নেওয়া হয় । এও গৃহম্বামীরই কাজ । প্রসঙ্গত একটা কথা 
বলে নিতে হুয়। পরিবারের মধ্যে যার আয় সর্বাধিক এবং ব্যয় স্বল্প তাকে দিয়েই 
বীজ বপন করান হয়৷ 

এইবার মহিলাদের প্রদঙ্গ । ভোর বেলায় পুজার দিন মেয়েদের প্রথমেই 
ঘরের সংলপ্ন উঠান এবং মেঝেয় গোবর দিতে হয়। তাছাড়া বাড়ীর দেওয়ালের 
চারদিকে গোঁবর গোল! জল দিয়ে অক দিতে হয়। উদ্দেশ্ঠ, অণু শক্তি যাতে 
গৃহে প্রবেশ না করে। তাছাড়া ক্ষেত থেকে নতুন ঝুডিতে করে মেয়েদেরই রহিণ 
মাটি সংগ্রহ করে আনতে হয়। পুকুরে প্লান করে ভিজে ঝুঁডি ভন্তি করে মাটি 
আনতে হয়। 

মাট আনার সময় কিন্তু সম্পূর্ণভাবে মৌনতা অবলম্বন করতে হয়। 
্বিতীয়ত মাটি আনার সময় তা কাচ। কাপড়--অথবা গামছার দ্বার ঢেকে 
আনতে হয় । তৃতীয়ত, মাটি আনতে হয় মাথায় কগে। সর্বোপরি মাটি সংগ্রহ 
করতে হয় নিজেদ্র চাষের জমি থেকে । মাটি আনয়নের পর এ মাটি পবিভ্র 
স্থানে দেবতার থানে অথবা তুলসীর মূলে দিয়ে দিতে হয। তারপর তুলসীতলা 
থেকে মাটি নিদ্নে প্রতিটি ঘরে এমন কি গোয়াল ঘরেও চালের তলায় সযত্বে রেখে 
দেওয়া হয়। আমরা আগেই উল্লেখ করেছি যে রহিণ পুজার সঙ্গে সপ্পদংশন 
জনিত ক্ষত নিরাময়ের এক জম্পর্ক আছে। স্থানীয় বিশ্বাম অনুযায়ী সর্পদষ্ই 
বাক্তির ক্ষতস্থানে রহিণ পুজে উপলক্ষে আনীত মাটি দিলে সহজেই & ব্যক্তি 
নিরাময় লাভ করে। পুরুলিয়ার ওঝার! সর্পাধাতে আহত ব্যক্তিদের চিকিৎসা 
কার্ধে এই মাটি ব্যবহার করে থাকে । আর এই পুজা উপলক্ষে ১৩ই জ্যেষ্ঠ ' 
থেকে আশ্বিন মাসের সংক্রাস্তি পর্বস্ত গ্রতিদিন রাঞ্জে নিয়মিতভাবে “মনসামঙ্গল"' 
গান গীত হয়ে থাকে। এতাদঞ্চলের অধিবাসীদের বিশ্বাস অন্থযায়ী, রহিণ 
পুজার দিন সকল প্রকার সাপ গর্ত থেকে বাইরে বেরিয়ে আসে। পুনরায় 
আশ্বিন মাসের সংক্রান্তির মধ্যে সাপের! গর্তে আশ্রয় নেয়। রহিণ পুজার 
দিন বৃষ্টি হলে নাকি সাপেদের আর/বিষ ধাকে না। 
,. রহিশ পৃজারি দিম, গৃহদ্থাী বাজে ভাতের পরিবর্তে দুধ, চিড়ে, রহিণফল 
ই্টাফি-পতেবী হা বনগার মাধ কিরে পণ করে তোল করেন। আনি 
এ “মাটি "সায় পর্বটি, “কেক হলে কে, আসন কি বি 
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পুনরায় স্নান করে নতুন মাটি ঝুড়িতে ভরে নিয়ে আসতে হয়। নতুবা! পরি- 
বারের অকল্যাণ হয়। 

এইবার রহিণ পুজায় বাড়ীর ছোট ছোট ছেলেদের কি ভূমিকা দেখা! যাক। 
এইদিন ছেলেরা ছেঁড়া কাপড়, কাথা পরে, গায়ে মুখে কালি ঝুলি মেখে বিভিন্ন 
প্রকার অন্তর মুখোস পরে মেয়ের] যখন রহিণ মাটি সংগ্রহ করে নিয়ে আসে, তখন 
তাদের দেখিয়ে বিচিত্র অঙভঙ্গী সহকারে নৃত্য করে। কৃচিৎ যদি মেয়েরা হেসে 
ফেলে তাহলে তাদের ন্নান করে আবাব নতুন ভাবে মাটি আনতে হয়। এছাড়া 
ছেলেরা বাড়ী বাড়ী গিয়ে নাচ দেখিয়ে পয়সা, চাল ইত্যাধি আদায় করে। 

রহিণের দিন গ্রামের মানুষ আনন্দ করে ছুপুরে ও সন্ধ্যায় মাছ, মাংস, পিঠে 
ইত্যাদি আহার করে। এইদিন যারা মন্তরতত্ত্রের কারবারী, তারা তাদ্রের শেখা 
মন্ত্রত্্রগুলি ঝালিয়ে নেন। তাছাড়া এইদিন অনেকে ওঝার শিত্বত্ব গ্রহণ করে 
ম্ত্র-তঙ্্র শেখার অন্ত । অনেকে বিশ্বাস করে যে এই দিনই নাকি বলরামের নাক 
দিয়ে অনন্ত নাগ বের হয়েছিল এবং বলরাম মৃত্যু বরণ করেন । 

বলরাম লাঙ্গলধারী। তাই এর সঙ্কে রুষির সম্পর্ক অন্গমিভ হয়। আর 
এই বলরামের মাতার নাম রোহিণী। এই কারণে কেউ কেউ মনে করেন ষে 
কৃষি দেবতা বলরামের মাতার নামানুদারে বীজ বপনের প্রথম দিনটিকে “রছিণ' 
নামে অভিহিত করা হয়েছে। 

পুরুলিয়ার মত মেরিনীপুরেও রহিণ পুজার প্রচলন আছে। তবে এখানে 
শুধুমাত্র জ্যেষ্ঠ মাসের ১৩ তারিথ না হয়ে জোষ্ঠ মাসের প্রথম ১৩ দিন একটানা 
আড়ম্বরের সঙ্গে রহিণ উৎসব হয়ে থাকে । মেগিনীপুরে রছিণ পুজার অপরিহাধ 
উপকরণ হিসাবে পুজার স্থানে একটি থালায় কিছু জলন্ত টিকে রেখে দেওয়া হয়। 
আর এঁ আগুনে দেওয়। হয় প্রচুর ধুনো৷ । *ধৃপর' বা! পুরোহিত প্রথমে এ আগুন 
এক নিঃশ্বাসে শুষে নেন বা নিভিয়ে ফেলেন । তার পরই শুক হয় মনসামঙ্গলের 
গান । 


চকড়াসিনি 

পুরুলিয়া জেলার অন্তর্গত 'ভদমকাটা"' নামক স্থানে এক আঞ্চলিক দেবীর 
পুজান্ষ্ঠানের রীতি প্রচলিত পয়ল। মাঘ তারিখটিতে। ইনি স্থানীয় 'অধিবাসী- 
দের কাছে পরিচিত “চড়কাপিনি দেবী” নামে । এই দেবীর দি্গন্ব কোন. মৃ্ভি 
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নেই। একটি প্রস্তরখগ্ডকেই দেবীরূপে কল্পনা করে পৃজ। করা হয়ে থাকে। 
দেবীর পুক্গার্£নার অব্যবহিত পূর্বে একটি বিশেষ প্রধা অনুহত হতে দেখ! £যায় । 
প্রথাচি এই রকম। 
একটি প্রস্তর খণ্ডকে “বিছাল' দড়ি দ্বার! বেঁধে দেবীর চাল! ঘরের সম্মুখে 
ঝুলিরে ধেওয়া হয়। পাথরট মাপন। থেকে মাটিতে পড়ে গেলে তবেই দেবীর. 
পু্ধ! আরম হয়। উল্লেখ কব! যেতে পারে যে প্রস্তরধগুটকে বিছাল দড়ি দিয়ে 
এবন ভাবে আবদ্ধ কর হয়, ঘাতে সহজে প্রন্তরটি খুলে পড়ে না যায়। প্রচলিত 
বিশাল অন্ুযানী পাথরটি বিছ্বাল দড়ির বেন থেকে মুক্ত হয়ে ভূমিতে খসে পড়ার 
মাধ্যমেই পুজাস্থানে দেবীর আবির্ভাব স্থচিত হয় । 


খইচেরা 


শ্রাবণ মাসের যে কোনও শনি অথব| মঙ্গলবারে পুরুলিয়া জেলার প্রায় সর্বত্রই 
একটি পৃজানুষ্ঠান বেশ আড়রের সঙ্গে মন্ষ্ঠিত হতে দেখা যায়। স্থানীয় ভাবে 
এই পুজানুষ্টানের নাম “খইচেরা” ৷ আসলে এটি সর্পদেবী মনপার পৃজ। | 

খইচেরার দিন সকল প্রকার সাংসারিক কাজকর্ম ও চাষ-বাস স্থগিত রাখা 
হুয়। খইচেরার দিন মনসগাছ থেকে একটি ডাল ভেঙ্ষে এনে সেটিকে তুলসী 
তলায় পুঁতে দিয়ে তারপর ভক্তিভরে সেটকে পৃজ। কর! হয়। অধিকাংশ ক্ষেত্রেই 
গৃহস্থ স্বয়ং এই পূজা করে থাকেন । আর কোন কোন ক্ষেত্রে ব্রাহ্মণের দ্বারাও এই 
পুজা! অনুষ্ঠিত হতে দেখ। যায়। 

পূজার উপকরণ হিস।বে আমলকী পাত।, বেল পাত।, জবাফুল, করবীক্চুল 
প্রস্তুতি ব্যবহৃত হয়। এই দিনটিতে গৃহঞ্থেরো ভাত খায়না]। তৎপরিবর্তে ছু'বেলাই 
চিড়ে, মুড়ি, খই ইত্যার্দি আহার করে থাকে । রান্রে হয় মনসামঙ্গলের গান । 
মনপামঙ্গলের সঙ্গে বাজে এক প্রকার বাজন1--এর নাম “বিষম ঢাক"। 
কেতকাদাস ক্ষেমানন্দ রচিত 'মনসামঙ্গল'ই এতদঞ্চলের বনু পঠিত ও গ্রচলিত 
মঙগলকাব্য । 


বীরভূম 
স্থৃভিক্ষা 


বীরতৃম্ন জেলার বোলপুর শহরের পশ্চিমে তিন কিলোমিটার দূরে অজয় নদীর 
উত্তর দিকে সুপুরের পশ্চিম প্রান্তে সুঁভিক্ষা দেবীর মন্দির অবস্থিত। 

সত্যযুগে মেধস মুনির আশ্রম অবস্থিত ছিল বর্তমানের মুসলমান অধ্যুষিত 
মহিদ্দাপুর নামক গ্রামে । মেধস মুনির প্রেরণায় রাজা স্ুরথ সুপুর গ্রামে সুভিক্ষা 
দেবীর পুজার প্রথম আয়োজন করেন । এই উপলক্ষে লক্ষ ছাগ বলি দেবার 
জন্ত পর্যায় ক্রমে বলিকাষ্ঠের খু"টি স্ুুপুরের পৃজা মণ্ডপ থেকে উত্তরাভিমুখে বসাতে 
বসাতে বর্তমানে যে শহর বোলপুর নামে খ্যাত, এ পর্যস্ত আসে । একলক্ষ ছাপ 
বলি দেওয়ার কারণেই 'বলিপুর" থেকে সংক্ষেপে বোলপুর নামকরণ হয়। রাজ 
স্ুরথ রাজ্যহারা হয়ে উদাসীন অবস্থায় ঘুরে ঘুরে শেষ পধস্ত মেধস মুনির আশ্রমে 
এসে উপস্থিত হন এবং মেধস মুনির চণ্ডতীপাঠ শুনে ভক্তিবিনমর চিন্তে তাকে 
সাষ্টাঙ্গে গ্রণিপাত করলে মুনি তাকে দেবী পুজার পরামর্শ দিয়েছিলেন । অতঃপর 
দেবীপুজ। করে দেবীর কৃপায় রাআ স্থ্রথ তার হারান রাজ্সম্পদ লাভ করেন। 
এই ঘটনা উপলক্ষ্যেই দেবী “ন্ভিক্ষা" নামে খ্যাত হয়ে থাকবেন । অনেকে 
আবার শুবিক্ষাও বলে থাকেন। 

স্থরথ রাজার রাজত্বের পর তার আমলের মন্দির ধ্ংস হয়ে যায়। তখন 
স্থানীয় জমিদার দেবীর নিত্য পূজার ব্যবস্থা করেন । দেবীর নিত্য সেবা পুঙ্জার 
উপযোগী একটি ছোট মন্দিরও নিমিত হয়। অতঃপর সেই মন্দিরটিও ধসে 
পরিণত হলে পরবর্তাঁকালে স্থানীয় জমিদায় তার শ্বশুর ননীগোপাল গণ্ডের 
এঁকাস্তিক ভক্তি বলে ধ্বংস স্তুপের ওপরে আর একটি ছোট মন্দির নির্মাণ করিয়ে 
দেন। অমিদারী থাকা পর্যস্ত জমিদারী স্টেট থেকেই দেবী পুজার ব্যয় নির্বাহ 
হ'ত। কিন্তু জমিদারী প্রথা বিলোপের পর যখন দেবীর সেবা বন্ধ 
হবার উপক্রম হয়ঃ তখন স্থানীয় গ্রামবাসীরা দেবী পুজার ব্যাপারে এগিয়ে 
আসেন। 

দেবীর মন্দিরে কোন মৃ্তি দেখতে পাওয়া যায় না। এখানে কেবল এফটি 
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হাত দ্বিখণ্ডিত অবস্থায় আছে। দেবীকে ম্মরণ করে এই হাতটিরই নিত্য পুজা 
হয়। পুজা করেন ব্রাঙ্মণে ৷ দেবী চণ্তীরই অপরা মৃতিরপে স্ুভিক্ষা পুঁজিতা 
হন। ধর্মমজলেও সুবিক্ষা নামে এক দেবীর উল্লেখ দেখা যায়। 

বর্তমানে ধিনি দেবীর নিত্য সেবার দাত্রিত্বে আছেন, তিনি হলেন শ্রীঅবধৃত 
মহান্ত। ইনি জমিদার আমল থেকেই পৌরোহিত্য করে আসছেন । 

স্বপুরের পূর্বদিকে “রজতপুর' নামে একটি গ্রাম আছে। এখানে দেবা 
অহামায়। মৃতির শারদীয়] পুজা উপলক্ষ্যে চারদিন ব্যাপী পুজা হয়। নবমী 
পুজার দিন পুজার প্রয়োজনীয় জিনিষপত্রা্দি এনে স্থৃভিক্ষা দেবীর মন্দিরে 
হোম যজ্জাদি করে ষোড়শ প্রচারে এখনও পুজা হয়। এই দিন বলিহয় 
একটি । 

সপুর গ্রামের উত্তরে চার ক্রোশ দূরে শাল-তরুসমাচ্ছর একটি স্থবৃহৎ অরণ্য 
দৃঙিগোচর হয় । এটি পরিচিত 'ডুমুরাবন' নামে । অনেকে বলে থাকেন এই 
বনেই নাকি মেধস মুমির আশ্রম ছিল ৷ এখানে “বাঘরায় চণ্ডী” নামে এক দেবী 
স্বৃতি বিরাঞ্জিতা আছেন। এস্থান থেকে একটি স্ববৃহৎ তাম্রাধার পাওয়া গেছে । 
এটি দ্বেখতে আধুনিক ভেকের শঙ্গরূপ ৷ বাঘরায় চণ্তী নাকি মেধস মুনি কর্তৃক 
প্রতিষ্ঠিতা হয়েছিলেন । 

বর্তমান স্ুুভিক্ষা দেবীর মন্দিরের ছুই কিলোমিটার দূরে সুরথেশ্বর নামীয় 
এক শিবমন্দির অধিষ্ঠিত । এই মন্দিরে চারটি শিব লি অবস্থিত। এখানেও 
নিত্য পুজা অনুষ্ঠিত হয়ে থাকে । 


বাহ পরব 
সাওভালদের মধ্যে প্রচলিত 'নান! উৎসবের মধ্যে অন্ততম উল্লেখযোগ্য হ'ল 
বাহা পরব । “বাছা” শবটির অর্থ হ'ল ফুল। অতএব বাহা মানে ফুলের 
উৎসব। যদিও “বাহা" হ'ল উৎসব, তবু এই উৎসবে প্রধানত: যে ছু'টি ফুলের 
প্রয়োজন তা হ'ল শাল এবং মহুয়]। 

উৎসবটি অনুষ্ঠিত হয় ইংরেজী ফেব্রুয়ারী, মার্চ মাস নাগাদ। স্াওভালদের 
হিসাবে এই সময়ে নববর্ষের শর ৷ মোটামুটিভাবে বল! যায় মাঘ মাসের শুরু 
পক্ষের গ্রথম1 থেকে অমাবস্তা পর্যন্ত যে সময় তা৷ পরিচিত 'বাহ। বোকা” বা “বাহ 
মাস' নামে। প্রসঙ্গত উল্লেখ করা যেতে পারে মাধ মাস থেকেই সাঁওতালদের 
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নববর্ষের স্থচনা। এই সময়ে নতুন নতুন ফুল ফোটে, গাছে গাছে দেখ! দেয় 
নতুন কচি সবুজপাতা। বাহা পরবের আগে সাওতালরা নতুন কোন কল, ফুল 
কিংবা পাতার ব্যবহার করেন না। যেমন বাঙ্গালী হিন্দুর! নবান্নের আপে নতুন 
ধান কিংবা গুড় নিজেদের ব্যবহারিক প্রয়োজনে লাগা না। কিংবা আম 
বারুনির আগে যেমন অনেকেই আম খায় নণ, সরন্বতী পুজোর সময়ে নতুন ফল 
কুল সরদ্বতীকে নিবেদন না করে খাওয়া নিষেধ | প্রকৃতি যে সব নতুন উপহার 
সামগ্রী আমাদের দেয়, প্রথমে সেগুলিকে দেবতার নামে উৎসর্গ করে 
তবেই মান্তষ নিজের কাজে তা লাগায়। বল] চলে এক ধরণের কৃতজ্ঞতা 
প্রকাশ । প্রকৃতির দান অর্থে ভগবানেরই দান, তাই ভগবানকে নিবেদন করে 
তবেই তাতে আমাদের অধিকার জন্মায় । 


উতৎসবটির অন্তর্নিহিত তাৎপর্য আমরা অন্তভাবেও ব্াখ্যা করতে পারি। 
শীতের অব্যবহিত পরেই গাছপালা যেমন নতুন ফল ফুল ও পাতায় সঙ্জিত হয় 
এবং সেই সঙ্গে জীব জগতে বুহতডর কল্যাণে লাগে, তেমনি বাহ? পরবের অংশ- 
গ্রহণকারীরাও দেবতার কাছে প্রার্থনা! জানান তাদের জীবন যেন জীবজগতের 
বৃহত্তর কল্যাণে নিষুক্ত হয়ে সার্থকতা লাভ করে। বাহ! পরবের তাৎপর্য 
সম্পর্কিত আলোচনার পর এইবার আমরা এই উৎসবের অন্টান্য বিষয়ের পরিচয় 
গ্রহণ করতে পারি। 

জাহের এরা, ম'ড়েকে। তু'রুইকো, মারাং বুরু প্রম্খ আত্মাদের খুশী রাখতেই 
বাহ! পরবের অনুষ্ঠান । উদ্দেস্ট, এদের প্রভাবে নিজেরা, সেই সঙ্গে গ্রাম এবং 
চারপাশের মানুষজন এবং বিভিন্ন গৃহপালিত প্রাণী যাতে রোগমুক্ত 
থাকতে পারে। পুজানুষ্ঠানে সব গ্রামবাসী অংশ গ্রহণ করলেও প্রত্যক্ষভাবে 
পুজাহুষ্ঠান অচিত হয় নায়কের দ্বারা । আসঁওতা'লদের পুরোহিত “নায়ক' নামে 
পরিচিত । শাল গাছের তলায় বা! জাহের থানে পুজা অনুষ্ঠিত হয়। এখানে 
বলে রাখা ভাল থানের শাল গাছটিতে যেন ছুটি ভাগ থাকে। অর্থাৎ 
মাটির ওপর থেকে যেন ছুর্দিকে ছুটো! গাছ সমান ভাবে থাকে । 

উৎসবের মেয়াদ তিনদিন । প্রথম দিন হল উম্। এইছ্গিন সবকিছু 
পরিষ্কার করতে হয় অর্থাৎ উপযুক্ত পরিবেশ রচনার দিন। এইদিন থেকেই সব 
দিক দিয়ে মনকেও পবিত্র রাখতে হয়। দ্বিতীয় দিনে হয় সার্দি। অর্থাৎ 
পরিপুর্ণতার দিন। প্রকৃত পুজা এইদিনই অনুষ্টিত হয়। অনুষ্ঠিত হয় নাচ, 
গান ইত্যাদি । নৃত্যে মহিলা এবং পুরুষেরা একসঙ্গে যোগদান করে না) 
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মহিলা এবং পুরুষেরা পৃথক পৃথক ভাবে নৃতো অংশ গ্রহণ করে থাকে। 
ধামসা-মাদলের দ্রিমি ভ্ররিমি তালে নাচ হয়। পুরুষের মাথায় থাকে মযুরের 
পালখ, পায়ে থাকে ঘুঙর। অপর পক্ষে মহিলাদের খোঁপায় থাকে লালফুল। 
কানেও তাদের লালফুল দেখতে পাওয়া যায়। গলায় থাকে বাহারি ফুলের 
মাল।। 
তৃতীয় দিনে হয় বাস্কে। পুজার সমাণ্ডি অনুষ্ঠান হয় এইদিন। পুজায় 
বাজে ধামস!, মাদল, শিঙ্গা এবং অন্ঠান্ত নানাবিধ বাগ্যঘস্্। পুজায় মুরগী 
বলিদান করা হয়। ঠিক বলিদানের ময় ধামসা এবং মাদলের বাজনা বন্ধ 
হয়ে যায়। তখন শুধু বাজতে থাকে শিক্ষা এবং চলতে থাকে গান। গান 
বলতে দীর্ঘদিন ধরে যা প্রগ্লিত হয়ে এসেছে, সেগুলিকেই বোঝায় । অর্থাৎ 
গানগুলি হওয়া] চাই 08৫1610181। 
পুরোহিত এই পুজায় পবিত্র জল যাদের ওপর দেনতা ভর করেন, তাদের 
ওপর ছিটিয়ে দেন। বিপরীতক্রমে ভর হওয়! মানুষেরাও এ একই জল 
পুরোহিতের গায়ে দিয়ে দেয়। ভর হওয়! মানুষেরাই পুজার জন্য প্রয়োজনীয় 
শাল, মহুয়। ইত্যাদি ফুল সংগ্রহ করে থাকেন। 
বাস্কের দিনের অনুষ্ঠানের মধা দিয়ে জাহের এরার হাতের কাটা, মারাং 
বুরুর হাতের টার্গি এবং ম'ড়েকো তুরুইকোর হাতের সড়কি নায়কে পরবর্তী 
বৎসরের জগ্য নিয়ে যত্ু করে তুলে রাখেন। 
বাহা উৎসবের দ্বিতীয় দিনে খিচুডী খাওয়ার রেওয়াজ । গাছের তলায় 
খিচুড়ী রানা করা হয় এবং খিচুড়ী দু'ভাগে তৈরী হয়। এক ভাগ হয় নায়কের 
অন্ত, আর এক ভাগ জনসাধারণের জন্য । থিচুড়ী প্রথমে পুজায় উৎসর্গ করতে 
হয় । তারপর তা জনসাধারণ খেতে পাবার অগ্নমতি পায়। বিচুড়ীর সঙ্গে 
পৃ্জায় উৎসগকৃত মুরগীর মাংসও ভক্ষিত হয়। 
বাহ। পরবের নির্দিষ্ট দিনটি গ্রামবাসীর! সমবেতভাবে স্থির করেন। তারপর 
নান্বকেকে ত৷ তাঁরা জানিয়ে দেন পুর্ব প্রস্তুতির জন্য । এই প্রসঙ্গে নায়কেকে যে 
তাবে সতক করে দেওয়া হয় , তার কিছু পরিচয় গ্রহণ করা যেছে পারে-- 
ঠেঁনাঃ মা চটেরে ষা গসার তৃদেপয় রাগেকান 
বাড়ে ম। লাড়েরে ঘা গসায় গুতরুদদয় সাহেদ্কান 
দেশ চং আচুরেন ঘ! গসায় তুদেদয় রাগেকান 
দিশম চং বিহ্বয়েন য। গসায় গুত রুদ্দয় সাহেছ কান। 
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আতেন মেমে নায়কে এরা ঘ1 গসায় তুদেদয় রাগে কান 

আজম মেসে নায়কে এরা ৷ গসায় গুত্রুদদয় সাহেদ কান । 
উদ্ধৃতাংশটির অর্থ হ'ল-_ 

অশ্ব গাছের ওপরে তুৎপাখী ডাকে 

বটবৃক্ষের আব্ডালে হে দেবতা, গুতরুদ্‌ হাকে 

খতুর পরিবর্তন হল হে দেবতা, তৃৎ্পাখখী ডাকে 

নববর্ধ ফিরে এল হে দেবতা, গুতরদ্‌ হাকে । 

ওগো নায়কে এরা» শ্রবণ করো, এঁধে তুৎ ডাকে 

শোন গো নায়কে এরা, এ যে গুতরুদ্‌ হ'াকে। 

'তুৎ' হ'ল এক ধরণের পাী। আর গুতরুৎ হ'ল নরসিংহ। পুজার তিণ 
দিন আগে থেকে পুরোহিতকে খুব পবিভ্রভাবে থাকতে হয় । এই সময়ে তিনি 
ফুল গাছের শয্যায় শয়ন করেন, পবিজ্র বস্ত্র পরেন, আর মাটির ঠাড়িতে নিজে 
ভাত রেধে খান। 

বাহ! পরবে যে মন্ত্র উচ্চারিত হয়, তার মধা দিয়ে মাচুষের চিরন্তন বাসনার 
প্রতিফলন লক্ষিত হয়। নিবেদিত প্রার্থনার মূল বক্তব্য হ'ল-- 

হে দেবদেবী, বাহা উৎসবের নামে আপনাদের কাছে রানদাঃ ( মন্থয়! ), 
তাপানদা £ (হাড়িয়। ), শালফুল, মহুয়া! ফুল ইত্যার্দি উৎসর্গ করছি। আনন্দ 
সহকারে গ্রহণ করো। আমাদের জীবন তোমাদের আশিসে স্খময় 
হয়ে উঠুক। সময়ে বৃষ্টি আন্মক। রোগ শোক থেকে আমাদের দূরে 
রাখ । 

বাছা পরবে সকলেই নিজনিজ আত্মীয়কে নিমন্ত্রণ করেন। গৃহকর্তা 
সকলের জন্য নতুন বস্ত্রের ব্যবস্থ। করেন। অর্থাৎ ছোট ছোট ছেলেমেয়ে, 
বৃদ্ধ বৃদ্ধা সকলেই নতুন বস্ত্রে সঙ্জিত হয়ে পুষ্ধান্্ঠানে যান। এটাই তাদের 
রীতি। 

বাহা পরব ষে শুধু বীরভূমের নান! স্থানে অগ্ষ্ঠিত হতে দেখ! যায় তা 
নয়, অন্ান্ত জেলায় যেখানে সাঁওতালদের বাস, সেখানেও এই উৎনবটি 
অনুষ্ঠিত হতে দেখা যায়। এই প্রসঙ্গে বিশেষ করে ঝাড়গ্রামের নাম করতে 
হয়। 


বুমকেস্বরী 


বীরভূম জেলার রামপুরহাট থানার অন্তর্গত নিচিস্তিপুর মৌজায় এই লৌকিক 
দেবীর অধিষ্ঠান। রামপুরহাট রেলওয়ে স্টেশন থেকে পশ্চিম দিকে তিন 
কিলোমিটার দৃবত্বে দেবীর মন্দির। মন্দিরটির প্রতিষ্ঠাতা নিমতিতা স্টেটের 
জমিদার । মন্দিরটি তৈরীর আগে দেবীর অধিষ্ঠান ছিল প্রাচীন নিম ও শেওডা 
গাছের তলায় অবস্থিত একটি বেদীতে । স্বপ্লাদেশে পরে পাকা মন্দিরটি নি্সিত 
হয়। প্রথমে মন্দিরটি ছিল উত্তরমুখী । কিন্তু পুনরায় স্বপ্রাদেশ পাওয়ায় 
মন্দিরটি দক্ষিণমূখী করে নিয়িত হয়। বলাবাহুল্য এখনও মঙ্গিবটি এই দক্ষিণ- 
সুখী অবস্যাতেই বিচ্যমান । মন্দিরটি দেখে মনে হবে এটি অসমাপ্ত । আল্স- 
মানিক বার তেব বিঘা জমি নিয়ে এই মন্দির। মন্দিরেব দক্ষিণে প্রবাহিত 
খাল, স্থানীয় নাম কান্দর। খালটি “জিবেণী' নামেও পরিচিত । ব্রিবেণীর 
জল নীল এবং বেশ পবিষ্কাব। বহু প্রাচীন কয়েকটি শিমুল ও অগ্ঠান্ত গাছে 
ভর! জঙ্গল মধ্যে শ্শান । 

মন্দিরের পুরোহিত কান্দর গ্রামের নলিনী চক্রবত্তী | বন্ৃদিন ধরেই ইনি 
এখানে পৌরোহিত্য করছেন ॥ বুমকেশ্বরীর সম্পূর্ণ মুতিটি পাথরের । ক্যানাল 
ডিপার্টমেণ্টের জনৈক এক্সিকিউন্টভ ইঞ্জিশীয়ার হরেশ বন্যোপাধ্যায় মৃতিটির 
প্রতিষ্ঠাতা । যুতিটি আসলে কালীর । মুর্তির সামনের দিকে তৈরী ছৃ'টি 
সাপ। ১লা মাঘ খুব সমারোছের সঙ্গে দেবীর পৃ্জার্চন৷ হয়। পুজা হয় দিনের 
বেলাতেই। বৎসরেব অন্যান্ত সময় দেবীর কিন্তু নিতাপুজ। হয় না। কেবল 
প্রতি অমাবন্যায় দেবীর পুজা হয, তাও হয় দিনের বেলাতেই, বাতের বেলায় 
নয়। বুমকেশ্বরীর কাছে কেউ রাত্রিবাস করতে পারেনা । দেবীর পুজা ত্রাঙ্গণে 
করেনঃ কিন্তু মায়ের কাছে কোন বলি দেওয়' হয় না; জায়গাটি একেবারে 
জনমানবশৃন্ত । ১লা মাঘ যখন দেবীর বধিক পৃজ। অনুষ্ঠিত হয়, সেদিন এই 
উপলক্ষে যেলা বসে। আগে মেল বেশ কয়েকদিন ধরে চলত । কিন্তু বর্তমানে 
মেল। চলে মাত্র এ একদিনই । 

'জিবেণী' নামকরণের কারণ কান্দর বা খালের সম্দুখ ভাগ দেখতে অনেকটা 
তিনটি বেশীর মতন তাই । সংলগ্ন স্থানে শবদেহ দাহ করা হয়। সেচবিভাগের 
ইঞ্জিনীক়্াররা এখানে একটি গভীর খাদের সন্ধান পেয়েছেন। ফেউ এখানে 
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নামতে সাহস করেন1। বহুদিনের পুরাতন কয়েকটি শিমুল ও অন্ঠান্ত গাছ শলিয়ে 
বনজঙ্গলে ঘেরা শ্মশান। শ্বশানের উত্তর দিকে বর্তমানে ধান জমি। পূর্বে 
ধানজমির অংশে যে পতিত জায়গ! ছিল সেখানে মেলা বসত। 

বুমকেশ্বরীর মাহাত্মা সম্পর্কে প্রচলিত বিশ্বাস হল, যাদের হাত, পা বা! শরীরের' 
কোন অংশ কেটে যায়, তার! দেবীর কাছে প্রার্থন৷ জানালে তাদের সে প্রার্থনা 
পূরণ হয়। তবে আরোগ্য কামীদের একটি আচার পালন করতে হয়। 
আচারটি হ'ল-_-আরোগ্য লাভের প্রর এ ব্যক্তিকে বাড়ী থেকে মাথায় করে মাটি 
বহন করে মন্দিরের সামনে রাখতে হয় ৷ এতেই নাকি দেবী সন্তষ্ট হন। তবেকি 
পরিমাণ মাটি আনতে হবে, সে সম্পর্কে কোন কিছু নির্দিষ্ট নেই। প্রচলিত বিশ্বাস 
হ'ল-_প্রতি অমাবস্যায় মন্দির সংলগ্ন ভূমিতে অন্ততঃ পক্ষে একটি মৃতদেহ 
সৎকারের জন্য আসবেই। এখানকার শ্মশান ভূমিতে সৎকারের জন্ত বহু 
দূরস্থান থেকেও মৃতদেহ আসে । যেমন রানীগঞ্জ, মুক্ষের, পাটন। ইত্যার্ধি স্থান 
থেকেও মৃতদেহ আনীত হয়। শ্শানের চারদিকে অনেকগুলি বেদী, এগুলি 
বিশেষ বিশেষ ব্যক্তির সংকারের পর নিমিত হয়েছে । স্থানীয় বিশ্বাস অনুযায়ী 
মন্দিরে দ্বেবীর কাছে খুব প্রাচীন ছুটি সাপ আছে । মন্দিরের নিকটবর্তী 
গ্রামটির নাম খরবোনা। মন্দির থেকে দুরত্ব পাচ কিলোমিটারের মত। 
রামপুরহাট থানার পশ্চিমে এই গ্রাম । আর এই গ্রামটির উত্তরেই “বুমকো তলা” 
নামে ডাঙ্গায় দেবীর অধিষ্ঠান। মন্দির সংলগ্ন বিলের পাশ দিয়ে ষে কন্দার 
প্রবাহিত, তার জল কোনদিনও শুকায় না, এমন কি গ্রীক্মকালেও না। 
অনেকে বুষকেস্্রীর মেলাকে ব্রর্থ দৈত্যের মেল! বলে থাকেন। হুরেকু 
মুখোপাধ্যায় দেবীকে কোন বৌদ্ধ দেবী বলে অশ্গমান করেছেন। 


বাবা কুদড়োবুড়ে। 

জেল! বীরভূম, থান! রাজনগর, গ্রাম ভবানীপুর (নামোপাড়া )। চক্দপুর 
বাস স্ট্যা্ড থেকে পাচমাইল দূরে ধোল। জায়গায় কিছুটা ঘরের চালের আড়ালে 
বাবা কুদড়ো বুড়োর দেবস্থানাট অবস্থিত। দেবস্থানে শুধু কুদড়োবুড়োই অধিষ্ঠিত 
নন, তার সঙ্গে আছেন বাবা গোসাই, বাবা মোহন গিড়ি এবং বাবালাল গিড়ি। 
অর্থাৎ সর্বমোট চারজন দেবতার আসন পাতা! এধানে। প্রতিটি আমন নি ছু 
মাধান। আসনের পাশে রাখা আছে পিছের যাখান লোহার চিদটে একটি, 
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একটি ভ্রিশূল, একটি বাবুই কড়া ( অর্থাৎ চাবুক ) দেখতে বিজুনি করা বাশের 
লাঠি একটি, একটি বলিদেবার কাঠের খু"্টি। এ সবই সিশ্ুর মাখানে। ৷ 
দেবস্থানটি উত্তরমুখী । 

প্রতি মঙ্গলবার দেবস্থানে স্নান করে গুদ্ধভাবে ফুল ও মিষ্টান্ন সহযোগে পুজা! 
করা হুয়। প্রাতি বৎসর ১লা মাঘ সাড়ম্বরে দেবীর পূজা হয়। প্রধানতঃ গ্রামের 
বাগদীদের টাদায় এই পুজ1 হয়ে থাকে । অবশ্য অন্য সম্প্রদায় তৃক্ত মানুষও ইচ্ছা 
করলে পুজায় উপচার পাঠাতে পারেন। পুজার উপচারের মধ্যে থাকে বিভিন্ন 
ফলঃ চিড়ে, আতপ চাল দুধ ইত্যার্দি। ঘটে দেবার জন্য লাগে একখানি কাপড় । 
পুজায় পাঠা বলি দেবার রীতিও আছে । উপবাস করে এই পুজায় অংশগ্রহণ 
করতে হয়। পার্ববর্তাঁ বিভিন্ন গ্রামে থেকে বহু মানুষ এই পৃজা দেখতে উপস্থিত 
হন। দেবতা খুব জাগ্রত বলে বিশ্বাস! অনেকেরই মনস্কামনা তিনি পুরণ 
করেন। কোন ব্যক্তি যদি শারীরিক দিক দিয়ে অনুস্থ হন, তবে তিনি তার 
শারীরিক অন্ুস্থতার কথ জানিয়ে একটি নতুন মাটির কাচা সরায় একটি তামার 
পয়লা অথব1 একটি হরতুকী রেখে দেবতাকে প্রণাম করে রেখে দিয়ে যান । 
পুরোহিত যিনিঃ তিনি পরের দিন সকালে এ সরায় যদি কোন শিকড় জাতীয় 
দ্রব্য দেখতে পান তবে সেটি সরা সমেত তুলে নিয়ে রুগীকে দেন। রুগীও 
নাকি সত্য সত্যই এর ফলে আরোগ্য লাভ করে। 

প্রচলিত বিশ্বাস, পৃজাটি ১৫০।২*০ বছরের প্রাচীন। পুজা আরম্ভ হয় 
বেলা ১* টায় এবং চলে বিকাল চারটা পর্যস্ত। পুজার সময় পুরোহিতের ভর 
হয়। এক হাতে লাঠি আর এক হাতে চাবুক নাঁচাতে নাচাতে ভর হয়। চাবুকের 
সাহায্যে তিনি হাতে আঘাত করেন এবং বিভিন্ন প্রশ্নের উত্তর দেন। বর্তমান 
পুরোহিত হলেন শ্রীপটল পণ্ডিত। তার আগের পুরোহিত ছিলেন রংলাল 
পণ্ডিত । 


কুমড়োবুড়ী 

বীরতৃম জেলার রাজনগর থানার অস্তগত লাউজোর বাস স্ট্যা্ড থেকে ছুই 
কিলোমিটার দূরে কুপ্ডিরা গ্রামে কুমড়োবুড়ীর দেবস্থান। দেবস্থানটি গ্রামের উত্তর- 
পশ্চিম কোণে অবস্থিত। বর্তমানে দেবস্থানে পৌরোহিত্য করেন অনিল কুমার 
সরকার? পুজার. যাবতীর ব্যয় বহন করেন গ্রামের উপর পাড়ার জনসাধারণ 


৪9 লোকউৎসব ও লোকদেবতা! প্রসগ 


কুমড়োবুড়ীর পুজা হয় একদিন। ধিনটি হল ৯লী মাঘ। পুজার সময় হল 
বেল! এগারট। থেকে বারোটা | পুজার উপকরণ হ'ল ফল, মিষ্টি, দুধ ইত্যাদি । 
ব্রাহ্মণ ঘবারাই দেবীর পুজা হয়। পুজার প্রচলন দীর্ঘ দিনের। আম্মানিক 
১** বৎসরের অধিক প্রাচীন এই পুজা । কুমড়োবুড়ীর নামাহুসারেই গ্রামটির 
নাম হয়েছে কুণ্ডিরা । 

বনু প্রাচীন এক কুনুম গাছের নীচে দেবীর শিলা মৃত্তি অবস্থিত । এখান 
থেকে কয়েকহাত মাত্র দূরে একটি গাঁছের গোড়ায় “বাগড়াই' দ্বেবের 
শিলামৃত্তি আপীন | উন্মুক্ত স্থানে দেবস্থানটি দশ কাঠ পরিমিত জায়গ! নিয়ে 
অবস্থিত। কুমড়োবুড়ীর নামে এক বিঘ। পরিমিত জমি মাছে । গ্রামটিতে 
বৈষ্ণব, গোপ, তন্ধবায় ও ব্রাঙ্মণের বাপ । লোকমুখে প্রচলিত, পূর্বে এই গ্রামে 
চুবি, ডাকাতি, সগ্নিভয় ইত্যার্দি নিবারণের জন্যই দেবীর পুজ। হয়ে এসেছে। 
আরও বলা হয় যে কেউ যদি চুরি, ডাকাতি ইত্যাদির মত অপকর্মে লিপ্ত থাকে, 
তাহলে তাকে অন্বত্ব প্রাঞ্ত হতে হবে। জায়গাটি খুবই মনোরম । মাত্র দুই 
কিলোমিটার দূরেই শোভা পাচ্ছে পাহাড়, আর বনজঙ্গলে ঘেরা বিহার রাজ্যের 
অন্ততূক্তি দুম্নকা জেলা । 


মেদিনীপুর 


বাঙ্জার বুড়ী 


মেদিনীপুর জেলার শতলার প্রাধান্য চোখে পড়ার মত। কাধি, নন্দীঞ্জান, 
তমলুক, ঘাটাল ইত্যাদি অঞ্চলে এই প্রাধান্য বিশেষভাবে উল্লেখযোগ্য । 
ঘাটাল শহরের মধ্স্থলে আলামগঞ্জ গ্রামে এত শীতল দেবী আছেন, ইনি 
পবিচিতা “বাজার বুড়ী' নামে । বাজারে সপ্লিকট স্থানে অবস্থিতির জন্তই এ'র 
এরূপ নামকরণ । 

মৃ্তিটির উচ্চতা প্রায় তিন ফিটের মত। অষ্টধাতু নিম্সিত মুত্তি বলে 
রঙের কোন বালাই গেই, তবে দেখতে পেতলের মতন লাগে। মুশ্তির পরনে 
লাল রঙের বেনারসী শাড়ী ও ব্লাউজ। দেবীর ছু'পাশে ছুটি দেবদেবীর সৃতি 


লোকউৎসব ও লোকদেবতা৷ প্রসঙ্গ ৪৫ 


বিদ্তমান। এ'ছুটিও অষ্টধাতু নিঘিত। দেবীর দক্ষিণে বাবা পঞ্চাণন্দ এবং 
বাষদিকে “ম৷ মনসা” । দেবীর সামনের দিকের চ'পাশে অষ্টধাতু নিথিত 
ডাকিনী-যোগিনী। পাকা বেদীর ওপর কাঠের বিশেষ কারুকার্ধ খচিত 
সিংহাসনে অগ্রধাতু নিমিত গর্দভের ওপর বাজার বুড়ী কলসী কাখে দণ্ডায়মান] । 

দেবী ছ্বিতবজা অপর হাতে ফুলমাল1। বাবা পঞ্চানন্দের পরনে গরদের ধুতি, 
গলার উদ্ভুশি। ইনিও সিংহাসনে সমাসীন | পঞ্চানন্দের বাম হাতে কাপডের 
কৌচা, আর দক্ষিণ হাত বরাভয় দানে রত। মনসা মুতিটি সম্পূর্ণ অষ্টধাতু নিগ্সিত 
সাপের ওপর উপবিষ্টা। এ'র পরিধানেও বেনারসী এবং ব্লাউজ । দেবীর বাম 
হাতে সাপ, আর দক্ষিণ হাত অভয় দানে রত। অভয়দানকারী হাতটিতে রয়েছে 
দুল । ডাকিনী-যোগিনীঘ্য়ের বাম হাতে রয়েছে একটি করে কাট। হাত, আর 
ডান হাতে একটি করে খড়গ । এ ছু'টি মৃত্তিও সম্পূর্ণ অষ্টধাতু নিম্সিত। অস্ত্রসহ 
কাঠের সিংহাসনের নীচে অধিষ্ঠিত আছেন বিষুশিলা এবং প্রস্তর নিয়িত 
ষচঠীদেবী। 

বহু আগে পিতলের কলসীর ওপর পাথরের তৈরী মতি বসিয়ে গুত্যহ 
পুজার্চনা করা হ'ত। ১৩০৪ বঙ্গাব্ধে অর্থাৎ এখন থেকে ৮৬ বৎসর আগে 
অষ্টধাতু নিমিত যৃতিগুলি এবং সিংহাসন ইত্যাদি প্রস্তত হয় এবং পুর্বোস্তভাবে 
অধিষ্টিতা হন। আলামগঞ্জ গ্রামের জনৈক ছুর্গারানী দাসী কতৃক মৃতিগুলি প্রদত 
হয়। দেবীর বতর্মান মন্দিরটি নিগ্সিত হয় আন্থমানিক ১৫* বছৰ পুর্বে। এই 
মন্দিরে ১লা বৈশাখ এবং অক্ষয়তৃতীয়ার দিন স্থানীয় ব্যবসায়ীর দেবীর সাম্নে 
তাদের নৃতন খাত! মহরৎ করান । এই উপলক্ষে প্রচুর জনসমাগম ঘটে । 

দ্বেবীর একটি রথ আছে। রথটি লোহার তৈরী । এর ওজন হবে আম্গ্‌- 
মানিক ৩* কুইণ্টাল। রথটি দশ হাত উচ্চতা বিশিষ্ট ) দৈর্ধ্যে ও প্রস্থে ৮ ফিট 
করে। রথটির পাঁচটি চূড়া। পাঁচটি চূড়ার জন্ত আছে পাঁচটি কলসী এবং চক্র । 
দেবীর বাৎসরিক পুজা হয় বৈশাখ মাঁসের শেষ মঙ্গলবার । এই পুজা হয় খুব' 
আড়ম্বরের সঙগে। তাছাড়া নিত্য পুজারও প্রচলন আছে। বাহক পুজার সমর' 
মন্দির বিশেষ ভাবে সঙ্জিত হয় । এই জময়ে দিনের বেল পুজায় ছাগ বলি হয়। 
আর রাত্রিবেলা রূপার নিকেল করা, পেতলের সিংহাসনে দেবীর প্রসাদদী ফুল 
এবং রৌপ্য নিত পাছকা ইত্যাদি নিয়ে সহর পরিক্রমণ করা হয়। পুজার 
বেশ অর্থব্যয় হয়। পুজা উপলক্ষ্যে মেলা বসে এবং বহু ভক্ত সমাগম হয়। 
আবাড় মাসেও রথের সময় মেলা বসে এবং প্রচুর লোক সমাগম হয়। দ্বেবীর: 


স্ট৬ লোকউৎসব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ 


মন্দিরে জিতাষ্ছুমী তিথিতে পুজা হয়--জীমৃত বাহনের | 

দুর্গাপূজার সময় পুজার ক'দিন দেবীর ঘটেই দেবীর উদ্দেশে পুজা করা হয়। 
এই মন্দিরেই কাতিক মাসে আলাদাভাবে মাটির সিদ্ধেশ্বরী কালীমৃত্তি নির্মাণ 
করে পুজা করা হয়। দেবীর রাস উৎসবও পালিত হয়। তাছাড়া নবান, 
দোল এসবও অনুষ্ঠিত হয়। দোলের পুর্বদিন চাচড় হয়। এই উপলক্ষে 
একদিকে দেবীর বিশেব পুজার মত দেবীকে সিংহাসনে করে সহর পরিক্রমণ 
করান হয়। 


ভীমপুজা 
মেধিনীপুর জেলায় এক বিশেষ লোক দেবত। পূজিত হন-_-এর নাম ভীম। 
মেদিনীপুরের ঘাটাল মহকুমা হ'ল ভীম পুজার প্রধান কেন্দ্র। তা] ছাড়াও 
মেদিনীপুরের অন্যান্ত অঞ্চলেও যেমন ঝাড়গ্রাম, তমলুক এবং অন্ান্ত মহকুমায়ও 
এই পুজা অন্ষ্ঠিত হতে দেখা যায় । 

মাঘ মাসের শুরুপক্ষের যে একাদশী ত৷ পরিচিত "ভীম একাদশী" বা “ভৈম 
একাদশী' নামে । এই দিনেই ভীম পুজা অনুষ্ঠিত হয়। পুজা অনুষ্ঠিত হয় রাত্রি- 
বেলা। রাত্রিতেই ঘট নিরঞ্জন হয়। জলে মৃতি বিসর্জন দেওয়া হয় না। স্ৃতির 
রঙ হয় সাধারণতঃ লালচে হলুদ, তা৷ ছাড। লালচে খয়েরী বা অন্তান্ রণেরও 
হয়ে থাকে । প্রতি বছর বা কয়েক বছর অন্তর মৃততির রঙ পরিবত্তিত হয় । 
মহাভারতে বণিত মধাম পাগুবের অস্থপরণেই মৃত্তিটি নিমিত হুয়। উচ্চতায় 
'মৃ্তিটি হয় ১২ ফিটের মত। মৃত্তিটি হয় সুঠাম ও স্থাস্থ্যবান। দেহের অক্ষুপাতে 
মাথ। হয় কিছু বড়। কাপড় হাটু পধস্ত পরিছিত । কোমরে থাকে গামছার মত 
উড়নি। তাছাডা কানে থাকে ছুল, হাতে বালা । দক্ষিণ হাতে থাকে গদছ্ধা। 
গদার রঙ হয় সাধারণতঃ মেরুন বা লাল রঙের । মৃত্তির থাকে চওড়া কাল গৌফ, 
মাথায় কৌকড়ান চুল, পায়ে জুতো । এছাড়াও ভীমের অন্তান্ত যে সবস্থৃতি 
নিগিত হতে দেখ! যার, ত৷ হ'ল ভীম কর্তৃক হৃর্যেধনের উরুভঙগ, দুঃশাসনের 'ৰক্ষ 
বিদীর্ণ করে রক্ষপান, জরাসন্ধ বধের মত ভীমের বীরত্ব ব্যঞ্জক মৃতি। 

ভীম পুজার উল্লেখযোগ্য বৈশিষ্ট্য হ'ল যে ব্যক্তিগতভাবে কেউ এই পুজার 
আয়োজন করে না। শীতলা* বাবা ঠাকুর বা রক্ষাকালীর মত ভীম, পু 
সার্বজনীন । ভীম পুজার উল্লেখযোগ্য উপচার হিসাবে লাগে সিদ্ধ ও.ন্যান্ত 


লোকউৎসব ও লোকদেবতা গ্রস্গ ৪৭ 


রাঙালু। তাছাড়া অন্থান্ত ফলমূল, মিষ্টান্ন ইত্যাদি ত লাগেই । এখন প্রশ্ন হ'ল 
ভীম পুজার উদ্দে্) কি? পুজার মূল উদ্দেস্ট হ'ল ভীমের মত শক্তির অধিকারী 
হুওয়া। তাছাড়াও তীমকে রুধিকার্ধের ক্ষেত্রে সহায়ক শক্তি রপেও দেখা হয়ে 
থাকে। এই স্থত্রে তিনি ক্ষেত্ররক্ষক, বাঞ্চিত বর্ষণের দেবতা । প্রসঙ্গত ভীম 
সম্প্কিত কিংবদস্তী এবং বিশ্বাসের উল্লেখ করা যেতে পারে । যেমন মাঘ মাসের 
শেষে বৃষ্টির জলে ভিজে ভীম প্রথম মর্ত্যলোকে কৃষিকার্ধ শুরু করেছিলেন আর 
এই দিনটি ছিল মাঘ মাসের শুক! একাদশী | এই দিনটির স্মরণেই ভীম একাঘশী 
পালিত হয়ে আসছে । 

রামেশ্বরের বহুখ)[ত 'শিবায়নে” দেখা যায় দারিদ্র্য থেকে পরিত্রাণ লাভের 
আশায় পার্বতীর পরামশান্যায়ী শিব স্বর্গাধিপতি ইন্দ্রের নিকট থেকে প্রাপ্ত কৃষি 
ভূমিতে কষিকার্ষে যখন রত হলেন, তখন এ ব্যাপারে তার প্রধান সহায়ক ছিলেন 
ভীম । স্থানীয় বিশ্বাস, ভীমই মেদিনীপুরে প্রথম রুষি কার্ষের প্রবক্তা । 

ভীমকে যে শক্তির দেবতা রূপে কল্পনা করা হয়, সেই প্রসঙ্গেও রয়েছে 
কিব্স্তীমূলক কাহিনী । এই রকম একটি কাহিনী হ'ল শ্রাকফের নির্দেশে নির্জলা 
উপবান করে ভীম একাদশী করে তারপর দুষোধনকে বধ করতে সমর্থ হন। 
যে একাদশী করেছিলেন ভীম, তাই হ'ল ভীম একাদশী । 

ভীমের মাতৃভক্তি, শক্তিমত্তী এবং সেই সঙ্গে কৃষির সঙ্গে তার সম্পর্ক নিষ্বে 
একটি অনবগ্য কাহিনী গ্রচলিত রয়েছে । কাহিনীটি হ'ল এইর কম-_ 


পাণ্ডৰ জননী কুস্তী একবার একাদশী ব্রত পালনে সমর্থ হচ্ছিলেন না, কারণ 
মাঘ মাসে পুফরিণীর জল এত ঠাগু হয়েছিল ষে তিনি সেই ঠাগ্ডাজলে দ্বান 
করতে পারছিলেন ন। । এই সংবাদ অবগত হয়ে ভীম পাশের ক্ষেত থেকে উঠে 
এসে লাঙ্জলের ফল। গরম করে পুষ্করিণীর জলে ডুবিয়ে দেন। এর ফলে পুঙ্করিণীর 
জল উফ হয়ে ওঠে। আর দেই জলে ন্গানের ব্যাপারে কুস্তীর কোন রকম 
অন্থবিধা হল .না। আর এই থেকেই কৃস্তীর আদেশে এবং বিষুর নির্দেশে এ 
একাদশী ভীম একাদশী নামে পরিচিতি লাভ করে। কাহিনীটিতে মাতাকে 
শৈত্যের হাত. থেকে রক্ষার ব্যাপারে ভীমের সক্রিপ্ন ভূমিক। তার মাতৃতক্তিকে 
প্ছচিত করে। সেই সঙ্গে ভীম ঘষে কৃষির সঙ্গে ওতপ্রোতভাবে যুক্ত তা৷ তার 
ইাতের লাঙ্গল এবং পাশের ক্ষেত থেকে উঠে আসার খারাই প্রমাণিত হয়। 
সর্বোপকধি একটি লালের গরম ফলার মাধামে একটি পুফরিপীয় জলকে গ্ুরম করে 

“তোলার 'খাধামে ভীমের লৌর্ঘও প্রতিপন্ন ছার । | 
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সাধারণতঃ ব্রাহ্মণেই ভীম পুজা করে থাকেন। কখনও কখনও কোন কোন 
জাগায় আবার এর ব্যতিক্রম লক্ষিত হয়। মূলতঃ ভীম পুজার উপানক হলেন 
বাগদী, ক্ষেতমজুর এবং ভূমিহীন মুনিষ ; পুজার দিন সকল প্রকার প্রাত্যহিক 
কাজকর্মের অনুষ্ঠান বন্ধ থাকে । এসবের মধ্যে আছে হুলকর্ষণ, ঢে"কি চালনা, 
কাপড়কাচা ইত্যাদি । পরিশেষে মেদিনীপুর ভীম পুজার আধিক্যের কারণাস্থ- 
সন্ধান প্রসঙ্গে উল্লেখ করতে হয় যে এই অঞ্চলের নান! স্থানে ভীম সম্পর্কিত 
কিংবদন্তীর সবিশেষ ঘনিষ্ঠতার কথ] । এ সবের মধ্যে রয়েছে বগড়ি কুষ্*নপরের 
নিকটবত্তা একারিয় গ্রাম যা পাগ্বগণের অজ্ঞাতবাসকালের একচক্রারূপে অভি- 
ছিত হয়ে থাকে। তাছাড়া একারিয়ার নিকটবতাঁ 'ভিকনগর' গ্রামে পাগ্বের। 
নাকি ভিক্ষী করতেন, গড়বেতা সংলগ্ন গনগনির ভাঙা ভীম ও বকরাক্ষসের 
দ্ধক্ষেত্র বলে বল! হয়ে থাকে । খঙ্াপুরের নিকটবর্তা ইন্দ গ্রামস্থিত খড়েসস্বর 
মন্দির সংলগ্ন প্রান্তরটি যা নাকি হিড়িথ্া ভাঙা” নামে পরিচিত, এখানে ভীমের, 
সঙ্গে হিডিম্থার প্রথমে যুদ্ধ, পরে বিবাহও সম্পন্ন হয়েছিল বলে কথিত হয়ে থাকে । 


সয়লা 
আধুনিক জীবনযাত্রার প্রভাবে একদিকে যখন মানুষের জীবন থেকে অবকাশ 
বিলুপ্ত প্রায়, অস্তিত্ব রক্ষার কঠিন সংগ্রামে গ্রামের মানুষ ক্লান্ত, তেমনি অপর 
দিকে নতুন নতুন আনন্দোপকরণের সহজলভ্যতার ফলে অনেক লোক-উৎসব 
বিলীন হয়ে গেলেও বিভিন্ন জেলায় এখনও আমর] কিছু কিছু উৎসবের সন্ধান 
পাই। এমনই একটি উৎসব হ'ল “সয়লা' । এই উৎসবটি অনুষ্ঠিত হতে দেখা 
যাক হাওড়ার পশ্চিম ও দক্ষিনাঞ্চলে, মেদিনীপুরের হাওড়া সংলগ্ন সীষাস্তবর্তা 
এলাকায় এবং দক্ষিণ ২৪ পরগণাঁর কোন কোন অঞ্চলে । সংক্ষেপে বলা যায় 
রূপনারায়ণ নিয় ভাগীরথী ও নিয় দামোদরের অববাহিকা অঞ্চলেই এই উৎসবটির 
আয়োজন চোখে পড়ার মত। - 
এক কথায় আমরা 'সয়লা" উৎসবকে অভিহিত করতে পারি “মিভালি' 
উৎসব নামে । “সয়লা” শবটি এসেছে সম্ভবত «সহেলা” শবটি থেকে ;- যার 
অর্থ হ'ল সখা। কোন কোন ভাষাতাত্বিক মত প্রকাশ করেছেন যে সম্বল? 
শবটি সম্ভবত 'সহথেটন" থেকে এসেছে । আবার কারো . মতে, “সর্থীকারিকাঃ 
থেকে এসেছে 'সহী আলিআ?' শব এবং তার থেকে এসেছে 'সহীলি' লবাট 
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হিন্দীতে এটিই হয়েছে “সহেলি' 

বহু প্রাচীনকাল থেকেই মনসা পুজাব সঙ্গে এই উৎসবটিব নিবিভ যোগ । তবে 
একটা কথা, সহেলা উতৎসবেব জন্ত মনসা পৃজ। একান্তভাবে আবশ্যক, কিন্তু তাই 
বলে মনসাপুজা হলেই “সয়েলা উৎসব" অনুষ্ঠিত হবে তাব কোন বাধ্যবাধকতা 
নেই। জযেলাৰ জন্য যে মনসা পুজাব আয়োজন কবা হয, তা পাজি নির্দিষ্ট 
দিন দেখে নয। যে কোনও শনি বা মঙ্জলবাবেই মনসা পুজা অন্কুষ্ঠিত হতে 
পাবে। সধেলা উৎসব উপলক্ষে অনুষ্ঠিত মনস! পূজা পৌবোহিতা করাব জন্য , 
কোন ব্রান্মণ-পুবোহিতেব প্রযোজন হয না, ওবা! বা গুণিনই এক্ষেত্রে পৌরোহিত্য 
করে থাকে । 

মনসা পুজ' সহ “সধলা উতৎদব” অন্তষ্ঠিত হষ গ্রামেব প্রান্তে কোন এক প্রশস্ত 
স্থানে। গ্রামের বনু মানুষ এই উৎসবে যোগদান কবে, ফলে প্রশস্ত স্থানেব 
প্রয়োজন হয সাবা ঢুপুব মূলতঃ মনসা পুজাতেই অতিবাহিত হয় । দেবীর 
যখন পুজ। চলে তখন পাঁচালীকাবেব। সইয়েব গান কবেন। সই বলতে এক্ষেত্রে 
মনসা মঙ্গলে উল্লিখিত মনসা এবং ধন্বন্তবি ওঝাব স্ত্রীকে বোঝান হচ্ছে । মনসা 
ধন্বস্তরি ওঝাকে মাববাব জন্য পৰিচাবিকা শেতোব পবামর্শক্রমে ধন্বন্তবি ওঝাব 
স্ত্রীর কাছে গিষেছিল সইষেব ছলনায় । উদ্দেশ্য যাই হোক ন] কেন, মনসা এবং 
ওঝার স্ত্রীর মধ্যে একট। সখিত্বের সম্পর্ক স্থাপিত হয় । যা নাকি লৌকিক মানসে 
আদর্শ বলে প্রতিভাত হয। কাবে। কাবো মতে এই ধারণা থেকেই সম্ভবতঃ 
সযলা বা বন্ধুত্বের সম্পর্ক স্থাপনেব উতৎসবেব সুচনা । 

মনসা! পুজাব জন্ত পুকুরঘাট থেকে যে জল সংগ্রহ কবে ঘবে আন] হয়, সেই 
জল সংগ্রহ অনুষ্ঠানটিও একটি আকর্ষণীষ পরিবেশেব মধ্যে অস্ষ্ঠিত হয়। এই 
সময় শুরু হয় শ্রেষ্ঠত্বের দাবী নিয়ে সমবেত গুণিনদের মধ্যে চাপান এবং কাটান । 
অনেকটা কবিব লডাইয়ের অনুরূপ । তবে এক্ষেত্রে চাপান উতোরের বিষয়বস্তু 
তবতাবত;ই মনসাদেবীর বিবিধ বৃত্তান্ত । ছড়াবু মাধামেই এই চাপান-উতোর 
চলে। এইবার আসা যাক মূল উত্সবের, প্রসঙ্গে । 

সম্বল! উৎসবে উপস্থিত হয় যারা তাদের উদ্দেশ্য একান্তভাবেই এঁহিক 
জীবনের সঙ্গে যুক্ত, কোন পারমাধিক লান্তের আশায় তাঁরা এই উৎসবের 
আয়োজন করেনা! উদ্দেস্ত হ'ল সধ্য স্থাপন । সমবেত নারী পুরুষের প্রর্তেক- 
কেই অন্ত £একজনের সঙ্গে '্সামরণ সখা পত্রে আবন্ধ হতে হবে। বলাবাছল্য 
পূর্ব থেকেই এজন্য প্রা সকলেই দিজনিক্গ মমোষত বন্ধু বা বান্ধবীর সিবাচন 


$ 


৫৬ লোকউৎসব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ 


সেরে রাখে । সাধারণত পুরুষে পুরুষে যে বন্ধুত্ব স্থাপিত হয়, তার নাম হ'ল 
'স্যাঙাত পাতাঁন' ; অপরপক্ষে মেয়েতে মেয়েতে যে বন্ধুত্ব পাতান হয়, .তা 
পরিচিত “সই পাতান' নামে । 

সধ্য স্থাপনের জন্য প্রয়োজন হম্ন ছু'জনের ছু'খানি সোলার মালা 
উৎসব প্রাঙ্গণ থেকেই স্বল্প মূল্যে এই মাল্য সংগৃহীত *হয়। কোনরূপ 
মস্ত্রোচ্চারণের পরিবতে পরস্পরের সঙ্গে মাল! হুধাঁনি কেবল বিনিময় কবে নিতে 
হয় এবং মুখে মনসাদেবীর নামে অঙ্গীকার করতে হয় নিজেদের সম্পর্ককে চিরকাল 
অটুট রাখবে বলে। ব্যাস, তাহলেই সার] জীবনের মত সম্পর্ক স্থাপিত হয়ে 
যায়। স্যাঙাত বা সই পাতান হয়ে গেলে উভয়ে আর পূর্বের নামে পরস্পরের 
কাছে পরিচিত হবেনা । আললে তখন প্র্ত নাম উচ্চারণ করাই অবিধেষ় 
হয়ে পড়ে। একজন একাধিক স্যাঙাত বা সই পাতাতে পারে। এতে 
কোন বাধা নেই । সয়ল উৎনবকে কেন্দ্র করে এইভাবে ছুঙ্জনের মধ্যে যে বন্ধুত্বের 
সম্পর্ক স্থাপিত হয়, ক্রমে তা পাবিবারিক ক্ষেত্রেও সঞ্চারিত হয়। লোকউৎসব 
আমাদের সামাজিক বদ্ধনকে দৃঢ় কবার ব্যাপারে ষে কি ভূমিকা নিতে পারে 
সন্লা উতৎ্নব তারই উজ্জল দৃষ্টান্ত । 


নদীয়। 
খেদাই ঠাকুর 


নদীয়া জেলার চাকদহ থানার অন্তর্গত গ্রামে প্রতি বছর শ্রাবণ সংক্কানস্তিতে 
অত্যত্ত আড়গরের সঙ্গে পৃর্জিত হন ধিনি, তিনি হলেন খেধাই ঠাকুর । কারো 
কারো মতে ইনি নাকি সর্প দেবতা, কারো মনে ইনি আসলে ক্ষেত্রপাল। 
আবার কেউ কেউ ফণিভৃষণ মহাদেবও বলে থাকেন। সে যাইহোক, শ্রাবণ 
সংক্রাস্তিভে এই খেদাই ঠাকুরের পুজা দেবার জন্য খেদাইতলায় অসংখ্য আবাল- 
বৃদ্ধ বনিতাকে অর্থ উপহার নিয়ে যেতে দেখা যায়। 


লোকউংসব ও লোকদেবতা প্রস্ন ৫১ 


খেদাই ঠাকুবেব মৃতিটি হ'ল আসলে পিতলের শিব । শিবের বামজানুতে 
মনসা উপবিষ্টা। একটি প্রাচীন নিমগাছের গোডায় মৃদ্তিটির অবস্থান । বলা 
হয় যে আছ্মানিক ২৭* বছব পূর্বে মহারাজ কৃষণচন্ত্ের পুত্রের সময় এই যৃত্তিটি 
প্রতিষ্ঠিত হয়। তখন মূর্শিদকুলির্খার আমল! মৃত্তিটি প্রতিষ্ঠিত হয়েছিল 
বাবুডাঙ্গায নিমগাছের তলায় ৷ ছুলে বা বাগদী পাড়ায় বরিশাল জেলার সলোকা 
গ্রামের রামস্ুন্দব বন্দ্যোপাধ্যায এব পুজা করতেন । সবাই রামস্ন্দবকে ডাকত 
'পাগল' হলে। েদন বাগদীঃ বলে এ অঞ্চলে একজন অত্যন্ত দুর্ধ্ গ্রুৃতির 
লোক ছিল ' সে বামন্ুন্দব বা পাগলা ঠাকুরকে ঘ্বণা করতো! । একবার খেদনকে 
সাপে কামডায়। তখন তাকে আনা হয় এই পাগলা ঠাকুবের কাছে। থেদন 
সুস্থ হযে ওঠে এবং পাগল! ঠাকুবেব একনিষ্ঠ ভক্ত হয়ে ওঠে । সেই ঠাকুবের 
মাহাত্ম্য প্রচাব কবতে শুরু কবে। আর এইভাবেই শুরু হয় শ্রাবণ সংক্রাস্তিতে 
ব্যাপক আকাবে খেদাই ঠাকুবেব পুজা। শ্রাবণ সংক্তান্তির দিনই নিমগাছের 
তলায় মেলা বসে এবং বনু দৃব-দৃবান্ত থেকে ভক্তেবা এসে থাকেন । 

খেদাই ঠাকুরেব মাহাত্মা নিয়ে বন্থ কিংবদন্তী প্রচলিত। যেমন কুপার 
সাহেব নাকি এই ঠাকুরেব একনিষ্ঠ ভক্ত ছিলেন, কারণ এখানে পুজ] দিয়ে নাকি 
তাব বোবা মেয়ে কথা ফিরে পেষেছিল । 

১৯৫০ সাল থেকে পূর্ববাংলার ( অধুনা! বাংলাদেশ ) বনু লোক এখানে 
আসতে শুরু কবেন এবং বাবল! বন কেটে বসতি স্থাপন শুরু কবেন। সে সমযে 
এই অঞ্চলে বিষাক্ত সাপের উপদ্রব। বন্থ মানুষ বিধাক্ত সাপের কামডে মৃত্যু 
বরণ কবেন। বিশেষতঃ সলোকার ঝিল ছিল বিষধর সাপের জন্য কুখ্যাত। 
উদ্বান্তরা! সর্প দংশন থেকে রেহাই পাবার জন্তে খেদাইতলায় পুজা দিতে শুরু 
করে। এইভাবে খেদ[ইতলার_নাম দূর দেশেও ছড়িয়ে পডে। 

খেদাই ঠাকুরের পুর্জারীর! বংশাহ্থক্রমিক ভাবেই এই দাত্রিত্ব পালন করে 
আসছেন। প্রথম থেকে এ পর্ধন্ত পুবোহিতদের তালিকাটি উদ্ধার করে দেওযা 
গেল-_ 

রামন্ুন্দর বন্দ্যোপাধ্যায়, গঙ্গাগতি বন্দ্যোপাধ্যায়, গীতান্বর বন্দ্যোপাধ্যায়, 
অধ্বিকা বন্দোপাধ্যায়, সতীশ বন্যোপাধ্যায়,। মন্মধনাথ বন্দোপাধ্যায়, 
ননীগোপাল বন্দ্যোপাধ্যাগ্স, প্রভাগচন্দ্র বন্দ্যোপাধ্যায়। অলোক বন্দোপাধ্যায় 


€কালীপ? বন্দযোপাধায় )। 


জঙ্গলী পীরের মেলা 


নদীয়া জেলাব অন্তর্গত করিমপুব থানাব একটি গ্রামের নাম থানাপাডা। গ্রামেব 
নাম থানাপাডা হলেও বর্তমানে গ্রামে কোন থানা বা চৌকী নেই। নবাব 
আমলে অবন্ঠ এখানে নাকি একটি থানা ছিল, আর সেই শ্বাতিই বহন করছে 
বর্তমান শাষটি । 

. প্রা আভাইশ বছব পুবে এক মবমী সাধক এই গ্রামেব এক প্রান্তে গভীব 
জঙগলেব মধ্যে একটি অশ্বথ গাছেব তলায বসে আপন মনে সাধনা কঝতেন । 
অল্পপ্দিনেব মধ্যেই কিন্ত এই মুসলমান সাধক দুবাবোগ্য নান! ব্যাধিব নিয়াময়ক 
হিসাবে খ্যাতি অর্জন কবেন । স্বভাবতঃহ বহু মান্ষেব উপস্থিতি ঘটতে থাকে 
এব কাছে। ক্রমে ইশি গীব বলে পরিচিত ভন। সাধকেব প্রকৃত নাম বা 
অন্ঠান্ত পবিচয অজ্ঞাত থাকায ইনি পবিচিতি জজন কবেন “জঙ্গলী পীব' নামে | 
জঙ্গলে অবস্থানেব জন্যই এবপ পবিচিতি লাভ ঘটে। 

জঙ্গলী গীবেব অলৌকিক ক্ষমতা নিষে নানা কিংবদন্থী গ্রচলিত। অপবা- 
পব পীরেব মত ইনি হিন্দু-মুসলমান উভম সম্প্রদায়ের কাছেই বিশেষ শ্রদ্ধাভাজন 
বলে চিহ্ত। তাহ দীর্ঘকালধবে জঙ্গলী গীবেব মাজাবে হিন্দু-মুসলমান 
নিধিশেষে সকলে আসেন, মানত কবেন দিন, দেন পোভ মাটিব ঘোডা আক ' 
জেলে দেওয়1 হয প্রদীপ । 

প্রতি বছৰ পৌষ সংক্তান্তিতে পীরেব মাজারে জঙ্গলী পীবের উবস অনুষ্ঠিত 
হয আর এই উপলক্ষ্যে বসে বিশাল মেলা । মেলাতে কেবল নদীয়া জেলার 
কৰিমপুর থানাব মান্ুষেরাই আসেন না, আসেন তেহট্র, কাশীগঞ্জ, চাপভা, 
নাকাশিপাডা প্রভৃতি অঞ্চলের লোকজন । এমনকি মুশিদাবাদ জেল] থেকেও 
অনেকে এই মেলায় আসেন । উরসে ককিরেরা আসেন এবং মেলা যেন রূপাস্ত- 
রিত হয় ফকিরের মেলায় । রাতে বসে ফকিরি গানেব আসর । আসরটি 
বসে উদাব উন্মত্ত নীল আকাশের নীচে । এই উৎসবেব প্রধান বৈশিষ্ট্য হ'ল 
অসাম্প্রদাক্িক পংক্তি ভোজন । 

জঙ্গলী-পীর বাতের অহৃখ সারাবার ব্যাপারে ছিলেন ধন্বস্তরী । এখনও তার 
শিষ্ক পরম্পরায় খাদেমরা বাতের রোগীদের দেন জলপড়া, তাবিজ, কবজ, 
মাছুলী ৷ 


লোকউতৎসব ও লোকদেবত৷ প্রমঙ্গ ৫৩ 


পীবেব শি্ক পরম্পরা যে খাদেম এখানে আছেন, তিনিই অগ্তান্য অসংখা 
ভক্ষ প্রাণ মানুষের সহায়তায় মেল! ও উৎসব পরিচালন কবে থাকেন । 

জঙ্গলী পীরেব মেলা চলে টানা সাত দিন ধরে । এই মেলার ইতিহাস 
প্রায় ১০০ বছবের। মেলাব প্রধান আকর্ষণ হ'ল ভুট্টাব খই । এত ভুট্টার খই 
অন্তত্র বিক্রষ ভতে দেখা বায না। খই বেচাকেনার মেলা বলেও তাই একে 
বলা যায । 


বধ মান 
ভাজে 
পশ্চিমবঙ্গের এক পরিচিত লোকদেবী হলেন ভাজো | বিশেষত বর্ধমান ও বীরভূমে 
এই 'লাকদেবীব জনপ্রিয়তা আনেকথানি। অজয় নদীর দুই তীরবর্তী অঞ্চলেই 
মূলতঃ ভাজোব 'অধিষ্টান । ভাত্র মাসেব যে ঘে"টু ষঠী তাতেই ভাজোব বোধন 
সম্পর ভয। এই দিন ভাজো পুজানুষ্ঠানে অংশগ্রহণকাবিণীবা শুচি বস্ত্ে নতুন 
সবাধ বা তালেব খোলায বালি ও মাটি দিযে তাতে বিউলি, কলাই, সবষে শনেব 
বীজ, পোল্তানা, ধান ইত্যাদি যোগে শোধ পাতেন। সরাতে কোথাও ঘর্গা- 
মগ্ডপেব মাটি অথবা ইদতলাব মাটি দেওয়ার বীতি। *শোধ'শ বটি এসেছে সম্ভবতঃ 
শহা' শব্টি থেকে। যে বাড়ীতে ভাজো গান হয, সেই বাড়ীব একটি কক্ষে 
সরাগুলিতে প্রতিদিন সকাল সন্ধ্যায় জল ছিটিয়ে তারপর ঢেকে বাখা হয । এই 
পক্ষেব ছ্বাদশী তিথিতে যা নাকি ইন্দ্র বা ইন্দ ছ্বাদশী নামে পরিচিত, রাজ্িবেলায় 
অনুষ্ঠিত হয ভাজে! গান। এই গানে অংশগ্রহণ করে থাকে বিভিন্ন বয়সের 
মেয়ের], গানের সঙ্গে চলে নৃত্য আর বাজন1 তথাকেই। অংশগ্রহণ কারীদের 
মধ্যে বিবাহিতা এমন কি বিধবা রমণীবা1ও থাকেন। এই অনুষ্ঠানে পুরুষের 
প্রবেশাধিকার নিধিদ্ধ। একমাত্র যারা বাগ্থা যন্ত্র বাজায় তারাই কেবল পুরুষ হওয়া 
সত্বেও এই অনুষ্ঠানে উপস্থিত থাকতে পারে। বাস্াযস্ বলতে মূলতঃ ঢোল এবং 
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কাসি। তবে কোন কোন স্থানে সেই সঙ্গে সানাই বাজতেও দেখা যায়। 
মোটামুটিভাবে আটদিনের দিনই মূল উৎসবের স্থচনা | এইদিন মেয়ের! সারা- 
দিন উপবাসী থাকে, সন্ধ্যার সময় নিকটস্থ জলাশয় থেকে জল ভরতে যায়, সঙ্গে 
বাজে ঢোল ও কাসি। বাড়ী ফিরে হয় পৃজা। 
ভাজো মৃত্তিটি কি সে সম্পর্কে মত পার্থক্য আছে । কোথাও মৃত্তি বলতে 
অস্পরী সহ ইন্দ্র যৃতি। আবার কোথাও কোথাও শুধু এক নারী মুততিকে ভাজো 
বলা হয়। আবার “ভাছু* যৃতিও কোথাও কোথাও দেখতে পাওয়া ষায়। 
যে যাইহোক, এই মু্তি সন্ধ্যাবেলায় পুরোহিত পুজ। করে যান। পুজার উপচার 
বলতে শালুক ফুলের মালা, গুড, বাতাসা চিডে ইত্যাদি। তাছাডা ফল, 
সি'ছুর, আত্র-পল্লব এসবও থাকে । পুরুষদের খাওয়া-দাওয়ার পাট চুকিয়ে 
গভীর রাত্রে অংশগ্রহণকারী মহিলারা অনুষ্ঠানে উপস্থিত হন। তাছাডাও বহু 
মহিলা দর্শক ও শ্োতারও উপস্থিতি ঘটে অন্নষ্ঠানে । অনুষ্ঠানে গীত হয় 
প্রেমের গান, অপারধ্ধিব প্রেমকথা, দেহতত্ব, রাধা-কষেের গান ইত্যাদি । এমনকি 
অনেক মজাদার ছডাও আবৃত্তি হতে দ্রেখ। যাঁয়। সঙ্গে সঙ্গে অনেক সময় ছডা 
বেঁধে গাওয়া হয়। জারারাত ধরে এইভাবে নাচগান চলে ! নিশ্নবর্ণের সমাজের 
মেয়ের এই সময় মগ্য পানও করে। বীরভূমে ভাজো পুজায় হাস, শশা এবং 
আখ বলি দেওয়া হয়। ভোরবেলায় পুকুরে *শোধ' ভাসিয়ে সরার শন্যগুলি 
নিয়ে এসে বাড়ীর এবং ঘরের চালে গু'জে দেওয়ার রীতি । গান গাইতে 
গাইতেই শোষ ভাসান হয়। এইদিন রাত্রে যে চন্দ্রোদয় হয়, তাকে বলা হয় 
নষ্ট চন্দ্র। এইদিন রাত্রে ছেলের! ডাব, শশা, লেবু ইত্যাদি চুরি করে অস্থের 
বাগান থেকে । গৃঁহকর্তারা তাই বাত জেগে পাহার! দেন। অবশ্ত চুরি ধর! 
পডলেও কিছু হয় নাঁ। 
একটি ভাজে গান উদাহরণ স্বরূপ উদ্ধৃত হ'ল-- 

ভাজুই লো সুন্বরী, 

মাটি লো সরা, 

কাল ভাজুর বিয়ে দেবো 

গেঁথে দেবে! বেল ফুলের মালা । 

তোমার বাড়ী আমার বাড়ী 

আট পাঁচিলে ঘের 
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হাত বাড়িয়ে পান দিলে 
দেখলে দেওর ছোডা। 
গিয়েছিলাম জেমে৷ কান্দী 
দেখে এলাম রথ, 
যেমন তোমার নাকের শোভা হে, 
তেমন গডিষে দেব নথ । 
পূর্বেই বলা হয়েছে যে ভাজো অনুষ্ঠানে অনেক মজাদার ছড়া বলা হয়। 
এই বকম কয়েকটি ছডা হ'ল-_ 
আমাব বাড়ী বদ্ধমান 
তোমার বাড়ী খানা 
রান্তা বাধিয়ে দোব 
বধূ করবে আনাগোন! । 
নী সং 
বন্ধুব বাডী বেডাতে গেলাম 
বসতে দিলে পি'ডে 
পি'ডের ভেতর খোচা ছিল 
কাপড গেল ছিডে 
নং নং 
তেলেব ভাডে তেল নাইকো 
কপালে মাবে ঘ! 
গোপার ছেলে হয়েছে 
কাঠ বিড়ালীর ছা । 


ষে সবায় ভাজে পাতা হয়, তাতে জল দেওয়ার ব্যাপারে বিশেষ সতর্কতা 
অবলম্বন করা হয়ঃ যাতে জল দেওয়ার কারণে সরার শশ্তবীজ নষ্ট না হয়ে ষায়। 
অনেকে বলেন তশজে! আসলে ইজ্জ পৃ্জারই লৌকিক সংস্করণ । ভাজ যে 
মূলতঃ রুষির সঙ্গে সম্পর্কযুক্ত, তাই লোক-বিশ্বাস ভাজে উপলক্ষ্যে পাতা সরা- 
গুলিতে চার! গাছগুলি যদি ভালভাবে বাঁডে তাহলে ফসল ভাল হয়। 


ভাছ্ুই চার! ভাল হলে ফসল যে.হয় ভাল 
ভাজুই মাঝে লুকিয়ে থাকে নতুন দিনের আলো । 
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ভাজোয় কুমারী মেষেদের অংশগ্রহণের আধিক্য চোখে পভাব মত। একটি 
গানে কুমারী মেয়ের তাদের অবিবাহিত অবস্থার জন্য ইন্দ্রবাজাকে দায়ী কবে 
ক্ষব্ধ জঠে বলেছে-_ 

ইন্দ্র বাজা ইন্দ্র বাজী কিসের গবব কৰ 

আইবুডে মেষেদের বিষ্বে দিতে লাবে। । 
অপব একটি গানে আইবুডো মেষেদেব কি কি নিষেধাজ্ঞা মেনে চলতে হয় তাব 
কথা বলা হযেছে-_ 

ঢোল বাঁজে ডুড়ুং ডূং কাসি কাই নানা 

'আইবুডো মেয়েদেব কিসে কিসে মানা । 

বাঙ্গা পান খেতে মানা, মানা জোরে হাসি 

কদম তলাষ যেতে মানা গুনে কালাব বাশি । 
কুমাবী মেষের চিবন্তন আশ।-_-আকাজ্ফাব সঙ্গে ভাজো পুক্তাকে এক কবে আর 
একটি গানে বলা ভযেছে__ 

খার৷ ভাজ নাচ করে তাবা ন্তখী হয 

উজ যাবা নাচে তাবা বাঙা বব পায় 

বব পুতে সুখী তাবা হধে ভাত খায় । 


মধুরপঙ্ী গানের উৎসব 


বর্ধমান জেলাব নানা স্থানেই এক বৈচিত্র্যপূর্ণ লোক উৎসব অনুষ্ঠিত হতে 
দেখা যায়। এই উৎসবটি হ'ল “মযুবপজ্ঘী গানে'র উৎসব। উৎসবটি অনুষ্ঠিত 
হয় বলত: পৌষ সংক্রান্তি অথবা মকব স'ক্রাস্তিব দ্িন। আবার কোন কোন 
অঞ্চলে মকর সংক্রান্তি ব্যতিরেকে বিশেষ কোন দেবতার পুজা বা শিবেব গাজন 
উপলক্ষ্যেও ময়ূরপঙ্ঘী গানের লডাই আয়োজিত হতে দেখা যায়। প্রসঙ্গত; 
বায়না থানার অন্তর্গত মারুগ্রামে অনুষ্ঠিত মমূরপত্ধী গানের লডাইয়ের বিষয় 
উল্লেখ কর। যেতে পারে। 

বৈশাখ জ্যেষ্ঠ মাসে নৃসিংহ চতুর্দশীতে নারেশ্বরের গাজন উপলক্ষে এই লভাই 
আয়োজিত হয়। মযূরপত্ধী গানের জন্য যে সব অঞ্চলের প্রসিদ্ধি, সেগুলি হ'ল 
দামোদর নদের দক্ষিণ তীরবর্তা পলেসপুর, কামালপুর, মূলকাটি, বাধগাছা, মাছই- 
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খাস্তা, 'নতু, সাদিপুর ইত্যাদি। তাছাড়া দামোদর তীরবর্তাঁ সদরঘাট থেকে 
"শুরু করে নিয় ও দক্ষিণ দামোদর অঞ্চলের রায়না, জামালপুর, খগুঘোষ ইত্যাদি 
অঞ্চলও উল্লেখযোগ্য । 

মূলতঃ অন্তাজ হিন্দুদের মধ্যেই মমূরপজ্খী গান সীমাবদ্ধ বল! যেতে পারে। 
এইবার উৎসবের প্রসঙ্গে আসা যেতে পারে । সাধারণতঃ নদীর চড়াতেই এই 
উত্সবের আয়োজন করা হয়। এই উপলক্ষ্যে ভিন্ন ভিন্ন গ্রাম থেকে অংশগ্রহণ- 
কারীর! এসে জমায়েত হয় । যদিও মযুরপত্বী বলতে সচরাচর আমরা বিশেষ 
এক শ্রেণীর নৌকাকে বুঝি, কিন্তু আলোচ্য উত্সবে নৌকার পরিবর্তে গরুর 
'গাড়ীকে মমূরপঙ্ঘী সঙ্জিত করা হয়ে থাকে । এখন দেখা যাক, কিভাবে তা করা৷ 
হয়ে থাকে। 

গরুর গাড়ীর ওপর বাঁশের বেকারি দিয়ে গ্রথমে ময্ুরের একটি কাঠামে। তৈরী 
কবা হয়। তারপর খড দিয়ে তৈরী করা হয় মযুরের মুখ এবং লেজ। এরপর 
কাপড় ও রঙীন কাগজ দিয়ে সাজান হয় সমগ্র কাঠামোটিকে । মনে রাখতে 
হবে যে এইভাবে প্ররস্তত মযুরটিকে পুথক ভাবে গরুর গাডির ওপর স্থাপন করা 
হয়, আর এ ব্যাপারে গাহায্য নেওয়া হয় বাশেব খুশ্টির। মমূরপতঙ্ঘী গানের 
গায়ক এবং বাদকেরা মযূরের মাঝখানে অথব1 আশে পাশে জায়গা! নিয়ে থাকে। 
অবশ্ট বাদক বলতে অন্ত কোন বাগ্যস্ত্রের যন্ত্রী নয়, কেবল ঢোল এবং কাসি 
হলেই চলে এক্ষেত্রে । 

মযুরপঙ্ঘী গানের উৎসবে অন্ততঃ ছুটি দলের প্রয়োজন। কারণ এক গাডীর 
মমুরপঙ্খী দলের ভূমিকা হয় কৃষ্ণের, আর দ্বিতীয় গাড়ীর মমূরপঙ্ঘী দলের ভূমিকা 
হয় শ্রীরাধার। এর পর ছু*টি গাড়ীর ছু'ট দলে চলে চাপান-__-উতোর ৷ গানের 
সঙ্গে সঙ্গে চলে অংশগ্রহণকারীদের অঙ্গ সঞ্চালন । আর সব মিলিয়ে বড় উপ- 
ভোগ্য হয়ে ওঠে সমগ্র অনুষ্ঠানটি । 

মম্ুরপঙ্ঘী গানের শুরু দেব বন্দনা দিয়ে । বন্দনার পরই শুরু হয় চাপান-- 
উতোরের পালা । আর একটি কথ গ্রসঙ্গত; বলা দরকার । তা হস্ল এই সব 
গানের বেশ কিছু আগে থেকেই যেমন প্রস্তুত কর! হয়ে থাকে, তেমনি তাৎক্ষণিক 
ভাবে রচিত সঙ্গীতের সংখ্যাও নেহাৎ কম থাকে না। মমূরপতঙ্খী গানের উৎসবে 
শ্রোতা হিসাবে হিন্দু এবং মুদলমান উভয় সম্প্রদায়ের মানুষের উপস্থিতিই লক্ষ্য 
করার মত। 


কাতিক লড়াই 


বর্ধমান জেলার অন্তর্গত কাটোয়ার “কার্তিক লড়াই” একটি পরিচিত “লোক 
উৎসব ৷ কাত্তিক লড়াই অনুষ্ঠিত হয়--কাতিক পুজা উপলক্ষে । অর্থাৎ কাতিক 
মাসের সংক্রান্তিতে কাতিক লড়াই অনুষ্ঠিত হতে দেখ! যায়| এই উৎসবে 
যোগদান করে অসংখ্য মানুষ । এই উৎসব উপলক্ষে সারা কাটোয়া শহর যেন 
আনন্দে মেতে ওঠে । ৃ 

কান্তিক পুজা উপলক্ষে বু ঠাকুরকে অবলম্বন করে বিরাটাকৃতির সব “থাকা” 
হয়। প্রায় প্রতিটি 'থাকা'তেই একটি ঠাকুরকে করা হয় "রাজা কাতিক' । 
অথবা ফুটফুটে সুন্দর একটি শিশু কাতিককে করা হয় “রাণী কাত্যায়নী' | 
আর এর ঠিক নীচে থাকে ঘছ ঠাকুর অবলদ্বিত রামায়ণ মহাভারত এবং 
অন্তান্য পুরাণার্দিব ঘটনাবলী । এ সবের মধ্যে উল্লেখযোগ্য হ'ল লক্ষণের 
শক্তিশেল, রামচন্দ্রের হরধন্ু ভঙ্গ, যুদ্ধরত অর্জুনকে শ্রীরুষেরর উপদেশদান, অজ্ুরনের 
লক্ষ্যভেদ, ভীম্মের শরশয্যা, ভ্রৌপদীর বস্ত্রহরণ, কর্ণ বধ, শুল্ত-নিষ্তভ বধ, 
তারকাস্থর বধ ইত্যাদি। অতি সম্প্রতি পুতুলের মাধ্যমে কাতিকের থাকাগুলিতে 
আধুনিক জীবনকে প্রতিফলিত করতে দেখা যাচ্ছে। 

অত্যন্ত আড়ম্বরপূর্ণ গশাভাযাত্রা! সহকারে কান্তিকের থাকাগুলি শহর পরিক্রমা 
করে। শহর পরিক্রমাকালে যখন একটি কাতিক থাকা অপর একটি থাকার 
সম্মুখীন হয়, তখন প্রবল এক উত্তেজনার সৃঠি হয়। 

আমরা জানি কাতিক দেব সেনাপতি । তাই কান্তিকের থাকাগুলির-_ 
অধিকাংশই বিভিন্ন অন্থরের সঙ্গে কাতিকের যুদ্ধ অবলগ্বনে রচিত। এবং এই 
কাততিকের যুদ্ধরত রূপটিকে প্রতিফলিত করার কারণেই সম্ভবতঃ কার্তিক লড়াই 
নামকরণের উৎপত্তি । 

প্রাচীন কাতিক থাকাগুলির অবস্থান বিশেষ করে ভাগীরথী তীরবর্ত 
কাটোয়ার বাজারে এবং গঙ্গা এলাকাতে লক্ষিত হয়। এর কারণ ভাগীরথী 
তীরবর্তী পতিতালরগুলিই কাতিক পুজার প্রাচীন উৎস স্থল। প্রাচীনকাল 
থেকেই 'কাটোর়া” একটি গুরুত্বপূর্ণ বাপিজ্যকেন্দ্র। তাছাড়] একটি বিখ্যাত বন্দর: 
রূপেও পরিচিত ছিল। এই সব কারণে দেশের নানাস্থান থেকে বহু মানের 
সমাগম ঘটত এখানে । আর এইসব মানুষদের অনেকেই অবসর বিনোদনের 


্ 
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জন্য গিয়ে উঠত পতিতালয়গুলিতে । এইভাবে এতদঞ্চলের পতিতালয়গুলির 
প্রসার ঘটে। পতিতারা আয়োজন করত কাতিক পুজার ৷ উদ্দেশ) কাত্যায়নীর 
মত স্ুম্দব সন্তানের জননী হওয়া । কিন্তু নানা কারণেই হতভাগিনীদের সুখ 
বাসনা আর বাস্তবায়িত হত না। তবু লক্ষ্য করার যে আজও প্রায় অবলুপ্ত 
পতিতালয়গুলিতে “শিশু কাতিক পুজা" অনুষ্ঠিত হতে দেখা যায় । 

কাণ্তিক পুজার জাঙ্বর স্ৃষ্টিব মূলে ধনী ব্যবসায়ীদের ভূমিকা অনেকখানি । 
কাবণ, এদেব অনেকেই নিজ নিজ বক্ষিতাদেব মনোরঞ্রনের জন্য কাতিক পুজায় 
অজন্ত্র অর্থ ব্যয় কবতেন। এইভাবে পাবস্পবিক প্রতিযোগিতা থেকে এই পুজ। 


আভঙ্ববপূর্ণ হযে ওঠে । 


হাওড়া 
আবাল দীঘিব স্সানযাত্রা 


জননী মাত্রেই সম্তানেব কল্যাণ কামনায় সদাই উদগ্রীব । জন্তানের স্বাস্থ্যের 
কারণে জননীবা! কত বকমেরই না প্রয়াস চালিষে থাকেন। সন্তান যাতে 
রস্বাস্থ্েব অধিকাবী হয় তা যতই কঠিন হোক, তবু স্পেহময়ী জননী আপ্রাণ 
চেষ্টা চালিয়ে যান । 

হাওডা জেলার অন্তর্গত বাগনান থানার কীশরা গ্রামস্থিত আবছুল দী্ি 
সন্তানের ন্ুম্বাস্থ্য লাভের ব্যাপাবে অনেকখানি সহায়তা করে বলে বিশ্বাস 
প্রচলিভ। দ্লীধিটি কয়েকশত বৎসরের প্রাচীন বলে কথিত । দীঘিটির পশ্চিম 
পাডে রয়েছে আব্,ল সাহেবের মাজার। শুরু পক্ষের ববিবার কিংবা যে কোনও 
রবিবার সকালে আব্,ল দীঘিতে গিয়ে নান করতে হয় প্রথমে । তারপর আব্চুষা 
সাহেবের মাঙারে গিয়ে মা্জারস্থিত ফকিরের কাছে হাত বাড়ালেই পাওয়া যাঁবে 
কিছু ধুলে বালি আর কু'জো থেকে দেওয়া একটু জল। বিশ্বাসী মানুষজন এই 
ধুলোবালি এবং জল বিনা ্িধায় খেয়ে নেয়। তারপর ফকিরের কাছে ঈদ্দিত 
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কামন। জানিয়ে দিতে হয় নগদ পয়সা! অথবা কুমড়ে!। কুমড়ে! দেওয়ার কারণ 
হ'ল যাতে সগ্তান কুমড়োর মত হয়। 

সন্তানের স্বাস্থ্য কামনায় যারা উপস্থিত হয়, তার] বাড়ী থেকে সঙ্গে করে 
নিয়ে যায় হলুদ মাখানো ছোট ছোট কাপডের টুকরো । এই টুকরোগুলিকে 
দীঘির পাড়ের যে কোন গাছের ডালে বেঁধে দিতে হয়। অন্যবিধ বাসনার কথা 
এখানে জানালেও, মুখ্যতঃ সন্তানের স্ুন্বাস্থ্যের জন্য বিশ্বাসী মাম্থষেরই উপস্থিতি 
ঘটে এগানে। অনেক সময় ঢোল-সানাই বাজিয়ে রীতিমত আড়গরপূর্ণ অস্থু- 
ানেরও আয়োজন করতে দেখা যায় এখানে । 

যদিও দীঘির নাম আব,ল দীঘি, তবু শুধু দীঘির স্নানধাত্রায় কেবল মুল- 
মানকেই দেখ] যায় না, দেখ। যায় বন হিন্দুকেও | এমন কি নবোটঢ়া বধূকে 
পতিগৃহে যাবার প্রান্জালে এখানে উপস্থিত হয়ে প্রণাম জানিয়ে যেতেও দেখা 
বায় । 

আব্ল নামীয় এক মুপলমান সাধককে কেন্দ্র করেই দীষির নামকরণ 
হয়েছে । বর্তমানে এই সাধকের কোন উত্তরাধিকারী দীঘির উৎসব পরিচালনা 
কবেন না। স্থানীয় ধর্মপরায়ণ ব্যক্তিবা একত্রিত হয়ে কে নানধাত্রা পরিচালন! 
করবেন, তা স্থির করে দেন। 


মাকড়চণ্ডী 
হাওডা-আমতা রোডের পাশেই অধুনালুপ্ত সরম্বতী নদীর পশ্চিম পাড়ে 
প্রাচীন গৌড়ীয় রীতিতে নিমিত যে বিশালারুতির মন্দিরটি দৃষ্টিগোচর হয়, সে*টিই 
হল মাকড় চগ্তীব মন্দির । 

দেবীর মৃত্তিটি আসলে সি'ছুর লেপিত একটি শিলান্তত্ত। এটি দৈঘ্যে ৭৭ 
মৈ. এবং প্রস্থে ৭১ মি. এবং উচ্চতায় ১২২ মি। মন্তকেই মুখারুতি--অলংকার 
শোভিত। 

কিংবদন্তী অনুযায়ী পূর্বে প্রস্তর নিগ্নিত বিশালাকৃতির মাতৃমৃত্তি প্রতিষ্ঠিত 
ছিল। পুজারী প্রতিদিন সেই মৃত্তিকে সি'ছুর মণ্ডিত করতেন। বার্ধক্যহেতু 
তিনি সহজে দেবীর নাগাল পেতেন না এবং অন্থুবিধার সন্মুখীন হতেন। তাই 
একদিন তিনি নাকি দেবীকে পেরে ছোট হবার জন্য প্রার্থনা নিবেদন করেন । এর 
কলে দেবীমূত্তি হুম্ঘ রূপ ধারণ করে পৃথিবীর অভ্যস্ত্রে প্রবেশ করতে থাকেন । 
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তখন এ পুজারী দেবীমুতি অশাকডে ধধেন। তিনি যতটুকু খরতে পেরেছিলেন, 
ততটুকুই বর্তমান মৃত্তি বলে বিশ্বাস প্রচলিত। 

বল! হয় এই দেবীর প্রতিষ্ঠাতা হলেন শ্রীমন্ত সওদাগব। শ্রীমন্ত সওদাগর 
যখন যেখানে যাত্রা বিবতি কবতেন, সেখানে এই চণ্ডীব পুজা না করে জলগ্রহণ 
কবতেন না। জ্রিবেণী থেকে সরন্বতী নর্দী হযে “বেতড্ড ব। বর্তমীন বেত 
নামক স্থানে উপস্থিত হবাব পথে তিনি পুর্ববাহিনী সবন্বতীনর্শীব যে স্থানে 
অধস্থান কবেছিলেন তাহ “মা-পুর দহ' নামে পবিচিত। বল? হয় তখন এই 
স্থানটি হুদ শাকাবে বিদ্যমান ছিল। এখনও তাব কিছু চিক্গ ধর্তমান | “মা-পুব- 
দহ” শামটিব বুযুৎপত্তি নমে নানা মত প্রচলিত আচে । কেউ কেউ বলেন 
“মাতৃপুব' শব্দটি থেকেই “মাপুর” শব্দটির উৎপত্তি । আব সংস্কৃত “হুদ "শব 
বপান্তবিত হযেছে 'দহে" । কাবে। কাঁবো মতে একটি মকব য| নাকি ছিল দেবীর 
বাহন, এই হদেহ অবস্থান কবত। তাব নামান্ুসাবেই “মাপুব দহ" নামটি এসে 
থাকতে পাবে। 

হিন্দু যুগেব অবপানে এই স্থান নাকি বেতবনশে পবিণত হয। ক্রমে দেবীর 
প্রস্তব নিঞ্জি ও মন্দিবটি পংসে পবিণত হয | পাব স্বপ্রাদেশে এক ব্রাঙ্গণ এ স্থান 
পবিষ্কাব কবে দেবীব পুজাব ব্যবস্থা কবেন । মহিষাডী গ্রামে জমিদাব ব*শেব 
বামকান্ত কু্ড দেবাব আদেশে বর্তমান মন্দিবটি নির্মাণ ববে দেন ১২২৮ বঙ্গাবে। 
রামকাস্ত ছিলেন অন্ধ । মন্দিবটিব প্রতিষ্ঠা] দ্রিনেব (৩২ আষাঢ ) আগের দিন 
তিনি দুঃখেব সঙ্গে দেবীকে জানান তিনি এমনহ হতভাগা যে মন্দিরটি স্বচক্ষে 
দেখাব সৌভাগ্য সখ থেকে বঞ্চিত। বলা হয় বামকান্দ এ দিনহ ভোববেলায় 
দৃষ্টিশক্তি ফিবে পান । 

মাকভদহ গ্রামের এই চণ্তীর পুজা চট্টোপাধ্যায় বংশীয়দের পারিবারিক 
আদি পুরুষ ছিলেন রাজেজ্নাথ চট্টোপাধ্যায় । এ'বই বংশধরদেব নামে এখনও 
পুজায় সংকল্প করা হ্য। 

নিত্য দেব সেবার জন্ত জমিদার কু চৌধুবী পরিবাব নিয়মিত অর্থ সাহাষ্য 
কবতেন। বর্তমানে অবশ্ত জমিদাবী প্রথ1 বিলোপ হওয়ায় এই সাহাযাদান বন্ধ 
হয়ে গেছে। সেবায়েতরাই নিত্যপুজা ও ভোগে ব্যবস্থা করেন। বযান্জা, 
মহাপুজা, কালীপুজা, জগগ্ধাত্রী পুজা, অরপূর্ণা পুজা, রক্ষাকালী পুজা, এগুলি 
এখনও সাডম্বরে অনুষ্ঠিত হয়। তাছাড়া পৌঁষ সংক্রান্তির মেল। এবং পঞ্চম 
দোলের উৎসব তো আছেই । ফাল্ধন মাসের দোল পূর্ণিমার পর পঞ্চমী তিথিতে 


৬২ লোঁকউৎসব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ 


পঞ্চম দোল অনুষ্ঠিত হয়। মাকডদছের মেলা যা পঞ্চম দোল উপলক্ষে অনুষ্টিত 
ভষে থাকে তার সুচনা হয়েছিল ১২৫২ সালে। মেলার প্রধান আকর্ষণ বাজি 
পোড়ান। মেলাটি চলে পক্ষকাল ব্যাপী। দেবীর মন্দিবের পুর্বদিকের তিনটি 
জলাভূমিতে হাওডা, হুগলী, বদ্ধমান, ২৪ পরগণা ও কলকাতা থেকে আগত 
ব্যক্তিরা বাজি পোডান সারারাত্র ধরে । 

বর্তমান মূল মন্দিরের সামনে নাটমন্দির তারপণ্ৰ প্রাঙ্গণ ও বলিদানের স্থান । 
মন্দিরের দক্ষিণে পাকশাল। যা দোলধাত্রাব সময় অন্ক্ষেত্র হিসাবে ব্যবহত হষ। 
এরই সামনে শিবমন্দির | উত্তরে ভোগালয়। এখানে একটি পূথক ঘর আছে 
সেখানে চেত্র সংক্রান্তির দিন নীলাবতীব পুজা হয়। বিল! জনকল্যাণ ট্রাস্ট 
বর্তমান মন্দিরটি সংস্কাব সাধন করেছেন । দেবীব নিত্য পুজা ও অন্যান্য 
অনুষ্ঠান সুষ্ঠভাবে সম্পাদনেব জন্য “প্তী সেবায়েত সঙ্ঘ* নামে একটি সংস্থা 


গঠন করা হয়েছে । 


বেতাই চণ্ডী 


হাওডার শিবপুর অঞ্চলের বেতাইতল। নামক স্থানে অবস্থিত বেতাই চণ্ডীব 
মন্দিরটি। এক সময়ে বেতবন এই অঞ্চলে পরিব্যাপ্ত ছিল, সেই কারণে 
বেতবন থেকে প্রাপ্ত চণ্ভীমূত্তি 'বেতাইচণ্তী” নামে পরিচিতি অর্জন করেছেন । 
আহ্ুমানিক পাঁচশত ক্রিংবা ততোধিক বৎসবেব প্রাচীন এই মন্দিরটি বহু 
কিংবদস্তীর নায়ক । কবিকষ্কনের চণ্ডীমঙ্গলে যে বেত্রকা চণ্তীর উল্লেখ আছে 
তা এই বেতাইচস্তীই। বেতাইতলা স্থানটি আদিতে পবিচিত ছিল 'বেতড' 
নামে । অরন্বতী নদীর স্রোত ক্রমে ক্রমে বিলুপ্ত হয়ে যাওয়ায় বেতড অঞ্চলটি 
বাণিজ্যের দিক দিয়ে গুরুত্বহীন হয়ে পডে। পরিণামে বিচ্ছিন্ন হয়ে যায়ি। 
শিবপুরের বহুখ্যাত হালদার বাড়ী বেতাইচন্ভীর মৃতির যাবতীয় রক্ষণাবেক্ষণ 
ও পুজার্চনার দাত্িত্ব পালন করে আসছে। গ্রুঙ্ত উল্লেখ করা যেতে পারে 
যে বেতাই চণ্ডী হালদারদের বাড়ীতেই প্রতিষ্ঠিত ছিল। চগ্ডীর প্রাপ্তিস্থানে 
ছিল কেবল একটি বেদশী। পূর্বে উৎসবের দিনে হালদার বাড়ী থেকে বেতাই 
চণ্তীর মৃ্তিটি বহন করে বেতাইতলায় নিয়ে আসা হত এবং পুজা শেষে 


লোকউংসব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ ৬৩ 


পুনরায় হালদা বাড়ীতে ফিরিয়ে নিয়ে যাওয়া হত। পরবর্তাকালে ১৯৩৯ 
সালে দেবীর উদ্ভব স্থানের বেদীকে রূপান্তরিত করা হর মন্দিরে এবং ১৯৩২ 
সালে স্থায়ীভাবে হালদার বাড়ী থেকে যৃত্তিটি এনে মন্দিব মধ্যে স্থাপন করা 
হয। হালদারদেব পারবী ছিল ঘোষাল। ইংরেজ আমলে মেটিয়া বুরুজে 
দেওয়ানী মামলার হাবিলদার নিষুক্ত হওষায় এর! হালদার নামে পরিচিতি অর্জন 
করেন। 

বেতাই চণ্ডী মৃন্তি বলতে বেদীর ওপর একটি বড প্রস্তর খণ্ড বসানো । 
প্রস্তর খণ্ডটি প্রকৃতিব নিয়মে অথবা অন্তবিধ কাবণে মুখ চোখের আকার প্রাপ্ত 
মৃততির ৰপ ধারণ করেছে। দর্শনাথীর1 মৃত্তিটিকে সিংহমৃত্তি বলে মনে করে 
থাকেন। 

বেতাই চণ্তীব পঞ্জাব উপকরণের মধ্যে উল্লেখযোগ্য হল মাছ। প্রত্াহ 
দেবীব উদ্দেশে যে পঞ্চব্ঞ্জন সহ ভোগ নিবেদন কর! হয়, তাতে আবশ্তিক 
ভাবে মাছ থাকে । বেতাইচগীকে কেন্দ্র করে দু'টি বড উৎসব অনুষ্ঠিত হয় । 
এব একটি হল দুর্গাপু্জা এবং অপরটি গাজন। হূর্গাপৃ্জায় দেবী পক্ষের 
শুক থেকেই এখানে বন সন্্যাপীর সমাগম ঘটে। এখানকাব “বিপত্তারিনী 
ব্রত'ও অতিশয গুরুত্বপূর্ণ । দেবী চণ্তীমন্ত্রেই পুজিতা হন। 

বেতাই চণ্ডী সম্পঞ্চিত কিংবদস্তীটির এইবাব উল্লেখ করা যেতে পারে। 
দেবীব মৃত্তিটিব উত্ভতবকে কেন্দ্র করে যে জনপ্রিয় কিংবদস্তীটি প্রচলিত আছে তা 
হল বহুকাল আগে যখন সরস্বতী নর্দীর ধাবা এই অঞ্চলের মধা দিয়ে প্রবাহিত 
হত, সেই সময় একদিন স্থানীয় জমিদার বাড়ীতে কোনো এক উৎসবের 
আয়োজন হয়েছিল । রম্বতী নদী অতিক্রম করে নৌকা এসে ভিডল এপারে । 
নৌকায় ছিল উৎসব বাড়ীর প্রয়োজনীয় সামগ্রী । এসবের মধ্যে ছিল ফলবূল 
মিষ্টার ইত্যাদি । বাহকবা যখন এই সব জিনিস বাকে করে নধদীতীর থেকে 
জমিদার বাড়ীতে নিয়ে াচ্ছিল, তখন ঘন বেতবনের মধ্যেকাব বাস্তার এক 
স্থানে হঠাৎ একটি ছোট মেয়ে বাহকদের পেছনে ?পেছনে চঙতে গুরু করে 
এবং ঝুঁডির মধ্যেকার একটি কল। দেওয়ার জন্য বারংবার অনুরোধ করে। 
কিন্ত বাহক বালিকাটির অস্থরোধে কান দেয় না। অবশেষে জমিদার বাড়ীতে 
এসব ফলমূল খাওয়ার সময় দেখা যায় কেবলমাত্র এ কলাগুলির মধ্যে কোন 
শ'স নেই, শুধু খোসাই বর্তমান । সেইদিমই রারে জমিদার স্বপ্নে বালিকা 
দেবী চত্তীকে দর্শন করেন এবং দেবীর কাছে আদেশ পান যে বেতধনের নিদিষ্ট 


৬ঃ লোকউত্সব ও লোকদেবত। প্রসঙ্গ 


জায়গায় যেখানে তিনি আছেন, সেখান থেকে যেন তাকে উদ্ধার করে নিষে 
এসে প্রতিষ্টা করার পর ঘোষাল পরিবারের ওপর তার তত্বাবধানের সমস্ত 
দায়িত্ব ন্যস্ত করা হয়। সেই থেকেই দেবী ঘোষাল, বর্তমানে হালদারদের দায়িত্বে 


রয়েছেন । 


মুশিদাবাদ 


ঠকঠকে উৎসব 
ফাল্তুন মাসের শেষ তিন দিন মুশিদাধাদ জেলার অন্থর্গত করিমপুর মহকৃমায় 
একটি লোক-উৎসব অনুঠিত হয়, যার নাম 'ঠকঠকে? | এই উৎসবটি একান্ত- 
ভাবে বালক ও পুরনারীদের উৎসব | সন্ধার কিছু আগে পুরনারী কতকগুলি 
মাটির পুতুল তৈরী কবে সঙ্গে মাটিব প্রদীপ নিয়ে গ্রামের ষঠীতলায় কোন একটি 
নিদিষ্ট গাছের তলায় সেগুলিকে স্থাপন করে । প্রদীপ জ্বালিয়ে দিযে এরপর 
তারা গিয়ে সমবেত হয় গ্রামের প্রান্তে । এদিকে পল্লীর ছেলেরা কলার বান! 
শুকনো পাতার আটির সঙ্গে কঞ্চি বেঁধে তাতে অগ্রি সংযোগ করে আর তা দিয়ে 
ঘুরিয়ে ঘুরিয়ে খেলা করে।' সকলের হাতেই থাকে হাতের মাপের শুকনো সজনে 
বা পাল্‌তে মাদারের ছু'টি করে প্রজ্জলিত ঠকঠকে নামক কাঠ । এই কাঠ একেই 
ছেলের] অগ্মি ক্রীড়ায় মত্ত হয় । আসলে এই উতসবটির সঙ্গে যাদুক্রিয়ার সম্পর্ক 
বিদ্যমান । গ্রামের মানুষ কলেরা বা ওলাওঠায় আক্রাস্ত হয়ে বেশীর ভাগ 
ক্ষেত্রেই বিনা চিকিৎসায় মৃত্যু বরণ করত আগেকার দিনে । তাই এই যাছু- 
ক্রিয়ার সাহাযো এ মারাত্মক রোগের আক্রমণ থেকে আত্মরক্ষার চেষ্টা করতেই 
উৎসবটির স্থচন]। 

উৎসব শেষে রমণীর! গৃহে ফেরার সময় ওলাবিবির ছড়া আবৃত্তি করে। এ 
ছড়াতে ওলাবিবিকে দেশ ছেড়ে অগ্কত্র আশ্রয় নেবার জগ্ত সকরুণ প্রার্থনা জানান: 


হয়ে থাকে-- 
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“আমাদের দেশের ওলা ওঠা ভাটির দেশে সাজে 
ভাই বাপকে ঘরে থুয়ে,। লোহার শিকলি দুয়োরে দিয়ে, 
আমরা যাব ওলাউঠির দেশে ।” 
এরপব গৃহে প্রবেশের সময় ছু”্টি করে দল বেধে প্রশ্নে তর ছলে এই ছড়া 
আবৃত্তি করতে শোন] যায়-_ 

ছুয়োবে কেন হাতা? 
গিক্নী বড় দাতা। 
দুয়োরে কেন বাটি? 
সবাই লোহার কাঠি । 


মা ডুমনী 


মুশিদাবাদ জেলার বেলডাঙ্গা থানার ন পুকুর গ্রামে ডুমনী তলা বা মা ডুমনীর 
আশ্রম। ন পুকুর গ্রামের উত্তর দিকে রয়েছে ডুমনীদহ বিল। মনে করা হয় 
যে এককালে ডুূমনীদহ ছিল মূল গঙ্গার গর্ভ। গঙ্গার গতি পরিবন্তিত হবার কারণে 
দহের আকার দেখা দিয়েছে । মা ডুমনী হলেন চতুতূ্জা প্রস্তরময়ী মৃতি। 
দেবীর পুজার দায়িত্ব পালন করেন মাহিষ্ অম্প্রদায়ভূক্ত সেবায়েতর]। দেবী 
তার! দেবীর ধ্যানে পুজিতা হন। প্রতি শনি এবং মঙ্গলবার ভক্ত সমাবেশ 
ঘটতে দেখা যায় এখানে । লোক বিশ্বাস ডুমনী দেবীব পুজার্চনা করলে মৃত- 
বসা জননী সন্তান লাভের অধিকারী হন। 

মা ডুমনী সম্পর্কে প্রচলিত কিংবাস্তীটি খুবই কৌতৃহলোদ্দীপক। বহুকাল 
আগে যখন গঙ্গা এখান দিয়ে প্রবাহিত হ'ত, সেই সময় এক জমিদার তার 
নবোঢা পত্ীসহ নৌকাযোগে এই জল্পথে যাচ্ছিলেন । আকণ্মিক ছুর্ধোগে 
জমিদারের নৌকাটি ডুমনী তলায় আটকা পড়ে। ছুর্োগ স্থায়ী হয় পাচ্সাতদদিন 
যাবৎ। ম্বভাবতঃই জমিদারের সন্ী সাথীর! এই ক'দিনের অনাহারে খুব 
কাতর হয়ে পড়ে। সকলে যখন ক্ষুধায় কাতর, তখন নবোট়া পত্বী তাকে কাচা 
বাশ এনে দিতে বললেন । তিনি জানালেন যে তাহলে তিনি এ বাশ প্রজলিত 
করে রান্নার বাবস্থা করে দেবেন । 

€্‌ 
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অনস্তর জমিদারের লোকজন কাচা বাশ কেটে এনে জমিদার গিবীকে দিল । 
তিনিও তার কটিদেশ থেকে একটি তীক্ষধার অস্ত্র বের করে এ বাশ খুব পাতলা 
করে ছাড়িয়ে রান্নার ব্যবস্থা করলেন । কিন্ত নবোঢ়া পত্বীর এবংবিধ আচরণে 
জমিদার তার প্রতি খুব সন্দিহান হয়ে উঠলেন । জমিদারের মনে হ'ল তীর পত্রী 
ভোম-কন্তা । নতুবা অত সহজে তার পক্ষে বাশের চিলতে ছাড়ান সম্ভবপর 
হত না। আর যাইহোক জমিদার হয়ে ভোমকন্যাকে সহধমিনী হিসাবে গ্রহণ 
করা যায় না। এই সিদ্ধান্ত নিয়ে তিনি গভীর রাতে পত্বীকে বনমধ্যে একাকী 
ফেলে রেখে চলে গেলেন । এই অবস্থায় বধুটি ছুঃখ-শোকে এবং সবোপরি 
অপমানে সংজ্ঞাশূন্ হয়ে পড়লেন। তাঁর দেহটি ক্রমে ক্রমে পাষাণে রূপাস্থরিত 
হয়ে গেল। এরপব স্থানীয় এক ডোমকন্তা রাত্রে স্বপ্রাদেশে পাধাণী দেবীর 
বৃত্তান্ত অবহিত হয়। এইভাবেই পাষাণে রূপাস্তরিতা ডোমনী-বধূ ডোমনী মা 
নামে পুজিতা হতে থাকেন । 

এই কাহিন'টিরই পরিবন্তিত রূপ হ'ল এই রকম । 

এক সম্তরান্ত বংশীয় যুবক জ্বালানী কাঠ সংগ্রহের জন্য বনে উপস্থিত হলে 
সেখানে এক রূপবতী ডোমকন্তার সাক্ষাৎ পায় এবং যুবকটি কন্যার প্রতি 
প্রেমাসক্ত হয়ে পড়ে : যুবকটি জালানী ন। পেলে রূপবতী কন্যাটি তাকে কাচা 
বাশ কেটে আনতে বলে । কন্যাটি যুবকটির আনা কাচা বাশ নিজের কাটারি 
দিয়ে কেটে জ্বালানী প্রস্তুত করে দেয়। এরপর যুবকটি কন্যার প্রকৃত পরিচয় 
লাভ করে তাকে ঘ্বণাপূর্বক ত্যাগ করে চলে যায়। এই কন্যাটিই পরিচিতি 
লাভ করেন ক্রমে মা ডূমনী রূপে । ডূমনী তলায় অনেক প্রাচীন বৌদ্ধযৃত্ি 
এখনও দৃষ্ট হয়। তাই কেউ কেউ মনে করেন ডোমনী দেবী আসলে কোন 
বৌদ্ধ দেবী । ডোমনী গান এবং এই নামের মিশ্র লোকনাট্য মালদহ জেলার 
মানিকচক, রতুয়! ইত্যার্দি অঞ্চলে ব্যাপক ভাবে প্রচলিত। অবশ্য ডোমনী 
গানকে মূলতঃ খোট্টা ভাষাভাষীদের গান বলেই মনে কর] হয়ে থাকে। 

মা ডুমনী সম্পফিত কিংবদস্তীগুলি বিশ্লেষণ করলে হয়ত অন্যবিধ এক 
সিদ্ধান্তে উপনীত হওয়া যায়। পরিবেশ এবং পাত্রপান্রী বিচার করলে ধরে 
নেওয়া যেতে পারে যে জমিদার অথবা যুবকটি অস্ত্যজ শ্রেণীর এক যুবতীকে 
নিজের ভোগের শিকারে পরিণত করে প্রয়োজন মিটে গেলে তাকে পরিত্যাগ 
করে চলে যায়। ছুর্বলের ওপর সবলের নিপীড়নের এক মর্মস্দ কাহিনী মনে 
হয় কিংবদস্তীটিতে লুক্কারিত রয়েছে । নিপীড়িত যুবতীটি পরবর্তাঁকালে , দেবী 
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রূপে স্থানীয় অঞ্চলে স্বীরুতি লাভ করেন। এমনও হওয়া অন্বাভাবিক নয়, 
কিংবদস্ভীটির নায়কই নিজের অপকর্মকে ধর্মের আচরণে আবৃত করেছে নিজেকে 


কলুষমুক্ত করতে । 


মালদহ 


জহরাকালী 


মালদহ শহবেব অনেকখানি দূরে মহানন্দা নদীর গা ধরে এগিয়ে গেলে বাশবন, 
বিশেষতঃ স্ুবিস্তৃত আম্বকাননের মধ্যে গোপালপুর গ্রামের সন্নিহিত গোবিন্দপুর 
মৌজায় জহর চণ্ডীমাতার থান। সম্প্রতি জহরাচণ্ডীব পাকা মন্দির গৃহ নিমিত 
হলেও দশর্থকাল পর্যন্ত দেবীর কোন মন্দির ছিল না। মন্দিরে দেবীর কোন 
বিগ্রহ নেই । আছে একটি বড় মাটির টিবি, অবশ্য ত। সি'ছুরে মাখান। ই 
টিবিটিকেই দেবী জ্ঞানে পুজা কবা হয়। শবশ্ত টিবির ওপর শোভা পাচ্ছে 
দেবী চামুণ্ডার মুখ অস্কিত একটি মুখোস । 

জহ্রাকালী আসলে নাকি চতুতূর্জা ছুর্গা। মোটামুটি ভাবে দুর্গার ধ্যান 
পৃজার সময় উচ্চাবিত হলেও সম্পূর্ণ দুর্গার ধ্যান মন্ত্র হিসাবে পঠিত হয় না, 
কিছুট। পার্থক্য আছে। 

কথিত আছে যে সেন রাজার! রাজধানী গৌঁড়কে পরিখা দ্বারা বেষ্টিত 
করেছিলেন। আর গৌড় নগরীকে রক্ষাকল্পে পরিখার চারদিকে চারটি দেবী 
সৃতি প্রতিষ্ঠা করেছিলেন ৷ দেই চারটি দেবী যুতির অন্যতম হলেন জহরাকালী। 
ইনি গড়ের উত্তর-পুর্বে অধিষ্ঠিতা এবং দক্ষিণ মুখী । অপরাপর দেবীরা হলেন 
ধথাক্রমে পাতালচন্তী, গৌঁড়েশ্বরী ও দোরবাসিনী। এর মধ্যে দোরবাসিনীর 
অধিষ্ঠান বর্তমান বাংলাদেশে । অবশ্ত পাতালচণ্তী, গৌঁড়েশ্বরী কিংবা দোর- 
বাসিনীর কোন উল্লেখযোগ্য চিহ্হই আজ আর নেই। একমাত্র জহরাকালীর 
অস্তিত্বই এদের মধ্যে বিদ্যমান । 

বিশ্বাস প্রচলিত আছে যে মাটির টিবির মধ্যে জহরাকালীর আসল মৃতি 
€প্রাধিত। কালাপাছাড় যখন হিন্দুদের দেব দেবী ধ্বংসের কার্ষে ব্যাপৃত, 
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তখন তার হাত থেকে জহরাঁকালীকে রক্ষার জন্তই নাকি মাটির টিবি 
করে তার মধ্যে দেবীকে লুকিয়ে রাখা হয়। পরবত্ণকালে অবস্থা শাস্ত হলে 
টিবির মধ্য থেকে দেবীমুন্তিকে বার করার চেষ্টা হলে ম্বপ্লাদেশে দেবী 
মাটির টিবির মধ্যেই তার অবস্থান করার ইচ্ছা আনান। সেই থেকেই 
দেবী একই অবস্থায় রয়েছেন । 

গত প্রায় তিনশ বছর ধরে দেবীর পুজার দায়িত্বে রয়েছেন বিহারের 
ছাপডা জেলা থেকে আগত তেওয়ারীরা। এরা কনৌজ ব্রাঙ্গণ। প্রথমে 
ঘিনি দেবীর পূজার দায়িত্ব মেন, ভার নাম ছন্ব তেওয়ারী। এ"রই পৌত্র হীরা- 
রাম তেওয়াবী দেবীর সাধনায় সিদ্ধিলাভ করেছিলেন আহ্গুমানিক ১২১৩ বঙ্গাঝে । 
সিদ্ধিলাভ ঘটেছিল বৈশাখ মাসে । সেই থেকে বৈশাখের একেবারে শুরু থেকে 
শেষপর্যন্ত দেবীর বিশেষ পৃজার্চনা হয়। এই সময়ে এখানে বিরাট মেলা 
বসে। বৈশাখের প্রথম থেকে জ্যেষ্ঠ মাসের প্রথম সপ্তাহ পর্যন্ত শনি ও মঙ্গলবারে 
যজ্ঞ হয়। এমনিতেও সারা বছর প্রতি শনিবার ও মঙ্গলবারে দেবীব পুজা হয়। 
পূজায় কোন অন্নভোগ দেওয়া হয় না । আর স্থ্ধাম্তের আগেই দেবীর পূজা 
শেষ হয়। বছরের বিশেষ কষেকদিন শনি বা মঙ্গলবার না পডলেও দেবীর পুজা 
হয়। এই দিনগুলি হ'ল ১পা বৈশাখ, মহালয়া, দুর্গা-সপ্তমী, অষ্টমী ও 
মহানবমী, কালীপুজা ইত্যাদি। 

এখন থেকে প্রায় দুশো বছর আগে মাটিব টিবির ওপর চামুণগ্ডার এক 
মুখোসকে দেবীর প্রতীক হিসাবে রাখার রেওয়াজ শুরু হয়েছে । বলা হয় স্থানীয় 
এক কুমোর দেবী কর্তৃক এই মুখোল তৈরীব নির্দেশ পান। মেই থেকে প্রতি 
বছর এই কুমোর পরিবার বংশাহুক্রমিক ভাবে এই মুখোস তৈরী করে আসছেন । 
প্রতি বখসর নতুন মুখোস স্থাপন করা হয়। বৈশাখের প্রথম যে শনি বা; 
মঙ্গলবার সেইদিনই নতুন মুখোসটি স্থাপন করা হয়। নির্দিষ্ট দিনেই মুখোসটির 
রঙের কাজ শেষ করার রীতি । অর্থাৎ মুখোসটিকে যেদিন অভিষিক্ত করা৷ হয়, 
তার আগে মুখোস তৈরী সম্পূর্ণ হয়ে গেলেও রঙ লাগানে হয় না। মুখোস 
স্থাপনের নির্দিষ্ট দিনে মুখোগ নির্মাতা উপবাসী থেকে ম্লান করে সুরধোদয়ের 
পর রঙ লাগানোর কাজ শেষ করেন। এরপর কয়েক সহম্র ভক্ত শোভাযাত্রা 
সহকারে মুখোসটিকে কুমোরের বাড়ী থেকে দেবীর স্থানে নিয়ে আসেন। 

প্রচলিত বিশ্বাস, দেবীর কাছে বাঘ এসে লেজ দিয়ে স্থানটি পরিষ্কার করে 
দেয় এবং দেবীর কাছে মানুষ ভক্ষণের বাসন! জানায় । কিন্তু দেবী সেই বাসনা? 
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নাকচ করে কেবল ছাগল ইত্যাদি প্রাণী ভক্ষণ করে ক্ষুর্িবৃত্তি করার পরামর্শ 
দেন। সেইজন্যেই এই অঞ্চলে নাকি ব্যাপ্র কর্তৃক মানুষ হত্যার কোন নজির 
নেই । আগে কাছেই ছিল বন। সেই বন থেকে সহজেই বাঘ আসত। 

নবাব হোসেন শার কোন কর্মচারী নাকি এসেছিলেন মাটির টিবির মধ্যে 
অধিষ্ঠিত দেবীর মূর্তি ধ্বংস করতে। কিন্তু ধ্বংস করতে পারেন নি, উল্টে 
তার নাকি খুব ক্ষতি হয়েছিল। তাই তিনি বলেছিলেন যে মাটির টিবির মধ্যে 
“জহর* বা বিষ আছে । সেই থেকেই দেবী পরিচিত হয়ে আসছেন “জহরাকালী" 
বলে। জহরাকালীর স্থান থেকে বাংলাদেশের অন্তর্গত রাজশাহীর দূরত্ব খুব কম। 
বাংলাদেশ থেকে এখনও বনু মুসলমান পূজার সামগ্রী নিয়ে জহরাকালীর পুজা 
দিতে আসেন । হিন্দু-মুসলমান নিধিশেষে সকলেই দেবীর পুজা! দেন। 

গোপালপুর গ্রামে প্রায় তিনশত গোৌঁসাই পরিবার ছিল। এদের কাজ 
ডাকাতি করা। এরা ডাকাতি করতে যাবার আগে নাকি দেবীর পুজ1 করে 
যেত। এবং সাফল্যের সঙ্ষে ডাকাতি করে এসে ঘট1'করে দেবীর পূজার 
আয়োজন করত। তাই জহরকালীকে অনেকে ডাকাতে কালীও বলে থাকেন । 
যে জায়গায় জহরকালীর অধিষ্ঠান, সেই জায়গাটি খুব নির্জন । আশেপাশে কোন 
লোকালয় নেই বললেই চলে । কালীর কাছে সন্ধ্যার পর আর কেউই থাকেনা । 

এখানে পুজার সময় কখনই ঘট প্রতিষ্ঠা করা হয় ন]া। টিবির একেবারে 
মাথার ওপর, আর তার পেছনের দিকে সংলগ্ন ঢু*টি কোণে ণোট তিনটি গর্ত 
আছে। এই গর্ত তিনটি কখনই ভি হয় নী । একবার নাকি এক সেবাইত 
কৌতুহলী হয়ে গত” তিনটি মাটি দিয়ে ভক্তি করে দেন। কিন্তু পরে দেখা গেল 
' শ্রী গর্ত তিনটি আগের মতই রয়ে গেছে। 

সবশেষে জহরকালীর সেবাইতদের কয়েকজনের নাম উল্লেখ প্রয়োজন। 
প্রথমেই আমরা যে ছ্ তেওয়ারীর কথা উল্লেখ করেছি, তারই বংশধর হলেন 
এএ'রা--হীরালাল, দেবীগ্রসাদ, চন্দ্রশেখর, ললিতমোহন তেওয়ারী ইত্যাদি। 


২৪ পরগণা 


বনবিবি ও দক্ষিণ রায় 
প্রথমেই বলে নেওয়া ভাল যে আঠার ভশটির মালিক -বনবিবি কোন নির্দিষ্ট 
স্থানের দেবী নন। স্মন্দরবনের প্রায় সমগ্র এলাকাতেই তার পুজা অনুষ্ঠিত 
হয়ে খাকে। ন্ুন্দর বনের বর্তমান লোক সমাজগুলি গড়ে উঠেছে মাত্র ১**- 
১৩* বছবের মধো ৷ নিষুর প্রকৃতির সঙ্গে লড়াই করে মানুষ বসতি স্থাপন 
করেছে। 

বর্তমান শতকের সুচনায় বন কেটে আবা? কর! বন্ধ হ'ল। কিস্তু আবাদ 
এলাকার চেয়ে জঙ্গল এলাকা অনেক বেশী। জঙ্গল কেটে কাঠ, মধু 'আহরণ, 
আর নদীগুলি থেকে চলে নিত্য মাছ সংগ্রহের কাজ । 

সুন্দরবনে মায়ের মহালকে চলতি কথায় বলা হয় মাল্‌। তাই «মালে'র 
সর্বত্রই মায়ের পৃজা করা হর। জঙ্গলের মধ্যে ও জঙ্গলের ধারে-পাশে সর্বত্রই 
হয় দেবীর পুজা । ফরেস্ট অফিসের সংলগ্ন কুঁড়ে ঘরে আছে মায়ের মৃতি, 
সেখানে নিত্য মায়ের পূজা করা হয়। অনেক জায়গায় গাছের তল দেশেও 
বনবিবির থান আছে। 

ষে সমস্ত লোকেদের সঙ্গে জঙ্গলের যোগাযোগ প্রত্যক্ষ তারাই নিজেদের 
এলাকাতে দেবীর পুজা করে। সাধারণতঃ নদীর ধারে দেবীর পুজা হওয়ার 
বিধান, তবে খালের ধারেতেও পৃজা অনুষ্ঠিত হয়। নদ্দীয় ধারে গাছের তলায়. 
একটা! কুঁডেঘর বেঁধে তাকেই দেবীর পুঞ্জার স্থান বলে সকলে মেনে নেয় । 

স্বন্দর বনের বাসন্তী, রামচন্দ্র খালি, গোসাবা, সন্দেশখালি, সাহেব- 
খালি, সাত জেলিয়া, রাঙ্গাবেলিয়া, পাখীরালা, সাধুপুর, দয়াপুর ইত্যাদি: 
প্রায় সব গ্রামেই দেবী পূজা হয়ে থাকে । বোগড়া (ঠেতাল ), গেয়ে ইত্যা্গি 
গাছের তলায় সাধারণতঃ দেবীর পুজা হতে দেখা যায়। নদীর ধারে এই সুত্রে. 
গড়ে উঠেছে অনেক ছোট-বড় মন্দির । 

বন বিবির পুজায় হাজত দেওয়ার রীতি। আবার মৃত্তি গড়েও দেবীর: 
পুঙ্জা করা হয়। মাটির টিবি করে জলের মধ্যেও পুজা কর! হয়। টিবির 
ওপরে ছোট ছোট ত্তপ করা হয় সাতটি। তারপরে দুধ, কল! ইত্যাদি দিয়ে 
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দেওয়া হয় ভোগ। এটাকেই বলে “হাজত । জঙ্গল করা মানুষরা এইভাবে 
হিন্দু দেবদেবী বা মুলমান গাজীর পুজা করে থাকে সাধারণতঃ । 

কোনো কোনো স্থানে রীতি হল পুজার সময় মুরগী উৎসর্গ করা। জঙ্গলে বা 
পাড়াতে এই রকম উতৎসগাঁকৃত মুরগী ছাড়া থাকে, যার! আনায়াসে চরে বেড়ায় । 
কেউ তাদের ক্ষতি করে না। অনেক স্থলে আবার হাসও উৎসর্গ করা হয়। 

যেকোন বন্য ফুল দিয়ে দেবীর পুজা করা হয়। পুজা হয় গরান গাছের 
পাতা দিয়েও। তবে পুজায় শাখা, পি'ছুর, দুর্বা ইত্যাদি একেবারেই নিষিদ্ধ । 
পৃজাটা সাধারণতঃ রাত্রিবেলাতেই হর এবং পুঁজ শেষ হতে প্রায় রাত্রি এগারট! 
বেজে যায়। 

পূজায় যে সব উপকরণ লাগে সাধারণ ত:, তা হ'ল 

আবীর (লাল+সাদা ), পঞ্চ শস্, ধূপ ও ধূনা, মাল] ও ফুল, বরণ অঙ্জ 
( ধুতি, লাটিম, আয়না, চিরুনী, লাল কড়ি ঘুনসী) ফল, মধু, চাল, দুধ, মিষ্টি 
ইত্যাদি দিয়ে তৈরী ক্ষীর, বট, ডাব (সশিষ) গামছা, চারটে তীরকাঠি ইত্যাদি । 

একটি পুথি আছে “বনবিবি জর নামা-বলে। সেটিই ব্রত কথার মত" 
পাও করা হয় পৃঙ্জায়। পাঠ সমাপন হলে তবেই পুজা শেষ হয়। আবার -কাঁন 
কোন স্থানে যাত্রা গানও অনুষ্ঠিত হয়। এইসব যাত্রা পালার বিষয় বনবিবি ও " 
দুখের বৃত্তান্ত । 

সাধারণতঃ যে কোন সময়েই বনবিবির পৃঁজা হতে পারে । জীবিকার 
সন্ধানে কাঠ কাটতে বা মধু, মাছ জংগ্রহ করতে জঙ্গলে যাদেরই যেতে হয়, 
তারাই বনবিবির পুজা দেয়। তাই জেলে, কাঠুরে এদের মধ্যেই বনবিবির 
গ্রচলনটা বেশী। 

বছরে দু'বার সাধারণতঃ খুব ঘটা করে বনবিবির পুজা করা হয়---এই ছুটি 
উপলক্ষ্য হল ষথাক্রমে.পৌষ সংক্রাস্তি এবং মাধী পৃর্ণিমা, তাছাড়া অনেক হিন্দু 
ঘরে যেমন বুহস্পতিবার লক্ষমীপূজ। হয়, তেমনি এ সমস্ত সম্প্রদায়ের ঘরে ঘরে 
শুক্রবার বনবিবির ঘরোয়াভাবে পুজা! করা হয়। এর কারণ হুল শুক্রবার 
জঙ্গলে প্রবেশ নিষিদ্ধ । বিশ্বাস, এদিন মা বনবিবি জঙ্গলে থাকেন না। এদিন 
তার আদি বাসস্থান মক্কা-_মর্দিনায় তিনি চলে যান। সেখানেও মুসলিম 
সমাজে বনবিবির পুজা করা হয়। 

তাই বনবিবির পুজার দিন ক্ষণটি অত্যন্ত হিসাব সাপেক্ষ । জঙ্গলে যাবার 
আগে, জঙ্গলে গিয়ে এবং জঙ্গল থেকে ফিরে এসে দেবীর পুজা করা হয় । জঙ্গলে 


৭২ লোকউৎসব ও লোকদ্দেবতা প্রসঙ্গ 


যাবার সুনির্দিষ্ট সময় নেই। জেলে, কাঠরিয়া সম্প্রদায় সব সময়ই যায়। 
মৌলেরা ( মধু সংগ্রহকারী ) যার সাধারণত ফান্তন-চঠৈত্র মাসে । তাই অনেক 
জারগায় বৈশাখ মাসে বনবিবিব বাৎসরিক পুজা হতে দেখা যায়। আবার 
অগ্রহায়ণ মাসেও পূজা হয়ে থাকে। 

বনবিবির মৃত্তির বিবরণ হ'ল বনবিবি বাঘকে বাহন করে নিয়ে তার পৃষ্ঠে 
আসীনা। মায়ের দিকে তার ভাই সাজঙগলি খাপড়া ( গদা ) হাতে দীড়িয়ে। 
মায়ের কোলে পরম ভক্ত দুখে । . মায়ের মুখের দিকে চেয়ে হাত জোড় করে কৃপা 
প্রাথনা রত। 

আবার অনেক মৃত্তির মধ্যে বরকান গাজীকে মায়ের অনুগত হিসেবে দেখা 
যায়। ছুখেকে দেখ' যায় মায়ের সামনে হাত জোড় করে দণ্ডায়মান বা হাটু 
গেড়ে হাত জোড় করে উপবিষ্ট অবস্থায়। দুখে হল মায়ের বরপুত্র। সাজ- 
জলি হল মা বনবিবির আপন মায়েব পেটের ভাই । 

এরা যমজ ভাই বোন । দেবী এবং বাকী যারা দেবীর জঙ্গে ঠাই পেয়েছেন 
প্রত্যেকেরই দুটি করে হাত। সাধারণত মা বনবিবির চেহারায় অন্বাভাবিক 
কোন অঙ্গ প্রত্যঙ্গ দৃষ্টিগোচর হয় না। 

সুন্দববনের হিংস্র প্রাণী, মানুষ খেকো রয়েল বেঙ্গল টাইগারকে বশে 'আনার 
জন্য মায়ের সঙ্গে তারও পুজ। করা হয়, যেহেতু বাধ হল মায়ের বাহন । 


বনবিবির পুজায় সকলের অবাধ অধিকার তা সে ব্রাহ্মণ বা অব্রাহ্গণ হোক 
না কেন। শুদ্ধাচারে উপবাসী থেকে পুজা করতে হয়। পুজা শেষ করে 
প্রসাদ খেয়ে তবে অন্য কিছু খেতে পারা যায়। পরিবারের মধ্যে কোন অশোঁচ 
( শুভ অথবা! অণ্ুভ ) হলে সেই পরিবারের আর কেউ পুজা করতে পারে না। 

মা বনবিবি জঙ্গলের অধীস্বরী ৷ হিন্দু মুসলমান, খ্রীস্টান অথবা আদিবাসী 
নিধিশেষে সকলেই মায়ের পুজা করতে পারে । জঙ্গলের সঙ্গে যাদেরই প্রত্যক্ষ 
যোগাযোগ তারাই মা বনবিবিকে স্মরণ করে। বলা যেতে পারে যে জঙ্গল করা 
মানুষই তার সেবক। | 

পুজা করা হয় পু'ধি পড়ে। বনবিবি পুজার একটা নির্দিষ্ট পু'থি আছে। 


হিন্দু মেয়ের যেমন পীচালি পড়ে, বনবিবির পুজাতেও তেমনি বনবিবির 
পাচালি পড়া হয়। যে কেউ পাচালী পড়তে পারে। তবে মুসলিম সম্প্রদায়ের 


লোকউৎসব ও লোকদেবতা৷ প্রসঙ্গ ৭৩. 
ছোয়াচ আছে বলে অনেক স্থানে কোনে৷ মুসলিমকে ডেকে এনে পুথি 
পড়ানে। হয় । 

সমাজে নিয় শ্রেণীর লোক্ষের মধ্যেও এই পূজার খত্বিক হবার চল আছে। 
অনেক স্থানে ব্রাহ্মণকে ডেকে এনে সম্পূর্ণ হিন্দু মতেও বনবিবির পুজা করান 
হয়। তবে মা বনবিবি সম্পূর্ণ লৌকিক দেবী বলে তার পুজার কোন সুনির্দিষ্ট 
মন্ত্রনেই। 

সুন্দরবনের লোকেরা বাংলা দেশের বিভিন্ন সম্প্রণার তৃক্ত এবং বিভিন্ন স্থান 
থেকে আগত । তাই এখানকার সংস্কৃতি হল বৈচিত্র্যময় এবং প্ররুতিতে মিশ্র । 
বনবিবি পুজায় পুবোহিত নিয়োগের ক্ষেত্রে এই বৈচিত্র্য লক্ষ্য করার মত। 

ব্যক্তিগত অথবা বারোয়ারী ছু'ভাবেই দেবীর পুজা করা হয়। বনবিবির 
ভোগ যে কেউই দিতে পারে । এর কোন নির্দিষ্ট বিধান নেই। 

বারোয়ারীভাবে চাল, ডাল, টাকা, পয়সা ইত্যাদি যোগাড করে দেবীর পূজা 
করা হয়। 

পূজার উদ্যোক্তারা মুখ্যতঃ পুরুষ সম্প্রদায়। যর্দিও কোন পুরুষ ব্যক্তিগত 
প্রচেষ্টায় বাড়ীতে বনবিবির পুর্জা করে থাকেন, তথাপি বল] চলে এই দেবী 
সমষ্টি দ্বারাই অধিকতর পুজিতা। লৌকিক দেবীর যা বৈশিষ্ট্য, এন্গেত্রেও তাই 
ঘটেছে। সুন্দর বনের জঙ্গল হাদিল করা, আবাদ কবা, কাঠ কাটা, মধু সংগ্রহ 
কর! বা মাছ ধরা সবই একক প্রয়াসের পরিবর্তে সমষ্টিগত ব্যাপার । তাই 
প্রয়োজনের খাতিরে এই দেবী সনষ্টিগত পৃঁজাই পেয়ে 'এসেছেন। 


দক্ষিণ বঙ্গের সুন্দর বন অঞ্চলে দক্ষিণ রায় নামটির সঙ্ষে সকলেই পরিচিত। 
এই দক্ষিণ রায় হলেন বাঘের দেবতা, একে তুষ্ট করার জন্ত প্রাচীন লোক কবিরা 
রায় মল কাব্য রচনা করেছেন । এই দক্ষিণ রায়ই ব্যাস্রের রূপ ধরে মানুষ ধরে 
নিয়ে যান বলে বিশ্বাস। অপরপক্ষে বনবিবি এবং তার ভাই সাজঙ্গলি দক্ষিণ 
রায়ের মানুষ নিধনের হাত থেকে লোক সৃমাজকে রক্ষা করে থাকেন। 


জঙ্গল করা লোকের] দল বেঁধে জীবিকার সন্ধানে জঙ্গলে প্রবেশ করে সারা 
রাত্রি মায়ের নাম গান করে। বন মধ্যে আছে ডাকাতের ভয়, আছে 
বাঘের ভয়। তাছাড়াও অন্ান্ত নানাবিধ অজান। ভয় ত আছেই । তাই স্ুন্দর- 
বনের মানুষের প্রয়োজনের মধ্যেই পুজা করার উদ্দেস্ত নিহিত আছে। এই 
এয়োজনের তাগিদেই কল্পিত হয়েছেন বনবিৰি এবং দক্ষিণরায়। 
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এইবার বনবিবি দক্ষিণরায়কে নিয়ে প্রচলিত কাহিনীটির প্রসঙ্গে আসা; 
যেতে পাবে। 

এক ফকির ছিলেন, তাঁর নাম বেরাহিম। ফফিরের স্ত্রীর নাম ফুলবিবি, 
এই ফুলবিবি ছিলেন নিঃসস্তান। বেরাহিম তাই আর একটি বিয়ে করবেন বলে 
সিদ্ধান্ত করলেন। কিন্তু বেরাহিমের সিদ্ধান্তের কথা গুনে ফুলবিবি কার! শুরু 
করে দিলেন। শেষে তাকে সাত্বন1 দিতে গিয়ে বেরাহিম বললেন যে, তিনি 
বিয়ে করতে যাচ্ছেন ঠিকই, কিন্তু ফুলবিবিই তর স্ত্রী হিসেবে লাভ করবে শ্রেষ্ঠ 
মর্ধাদা। তিনি আরও বললেন যে সব সমযই ফুলবিবির কথা মতো তিনি 
চলবেন. তার কোন বাসনা তিনি অপূর্ণ রাখবেন না। তখন ফুলবিবি এই 
বিয়েতে তার মত দিলেন ।: ৃ 

এদিকে বেরাহিম যে কন্যাকে বিবাহ করে ঘরে নিয়ে এলেন, তার.নাম 
গুলাল বিবি । বৎসরান্তে গুলাল বিবি সন্তান সম্ভব! হয়ে পড়লেন । সুযোগ বৃঝে 
ফুলবিবি তার স্বামীকে বলে বসলেন যে গুলাল বিবিকে বনবাসে দিতে হবে । 
বেরাহিম প্রথমে তার প্রথমা স্ত্রীকে কতই বোঝালেন, কিন্তু ভবি ভোলবার 
নয়। ফুলবিবির এ একই আবার । শেষে কী আর কবেন বেরাহিম, তিনি 
যে ফুলবিবির কাছে কথা দিয়েছেন, অবশেষে নিজের দুঃখ নিজেই গোপন 
করে বেরাহিম তার দ্বিতীয় স্ত্রী গুলাল বিবিকে বনবাস দিলেন! বাদাতে থাকা- 
কালশন এই গুলাল বিবির গর্ভেই জন্ম হল যমজ ছুটি সন্তানের । এদেরই একজন 
হলেন বনবিবি (বোন ) অপর জন সাজঙ্গলি, দুজনে ভাই-বোন । 

বাদাবন বা সুন্দর বনের অধিকর্তা হলেন দগুবক্ষ মুনি, তিনি আবার 
শিবের অংশ বিশেষ, তার স্ত্রীর নাম নারায়ণী। তিনিও ছুর্গার অংশ বিশেষ । 
এদের পুত্রের নাম দক্ষিণ রায়। দও্ডবক্ষ মুনি নারায়ণী ও দক্ষিণ রায়কে রেখে 
মার] গেলেন। এই দক্ষিণ রায় হিন্দু দেবতা, তিনি নরবলি চান, তিনি ব্রাহ্ষণ, 
বাঘের ছাল গায়ে চাপিয়ে মাঝে মাঝে প্রয়োজন পড়লে মানুষ ধরতে বের হন । 
কালীর ভক্ত তিনি । বাদার সমস্ত মধু এবং কাঠের অধিকারী । 

আল্লা মেহের বানের দয়াতে বেরাহিমের দ্বিতীয়! পত্বী গুলাল বিবি বনের 
মধ্যে নিধিষ্গে বাস করতে লাগলেন । তাদের কোন বিপদ দেখ! গেল না, বনবিবি, 
ও সাজঙ্গলি দেখতে দেখতে বড় হয়ে উঠতে লাগলেন । সারা বাদাতে তারা 
দুটি ভাই-বোনে ঘুরে বেড়াতে লাগলেন । 

বেশ কিছুদিন বাদে বেরাহিম ফকির নিজের তুল বুঝতে পেরে বাদ্ছাবনে 
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উপস্থিত হলেন গুলাল বিবিকে ফিরিয়ে নিয়ে যেতে । কিন্তু তারা গেলেন না। 
পরস্ভ বনবিবি ও সাজঙ্গলি জানালেন যে তারা আল্লার দোয়৷ পেয়েছেন। 
এই বাদাবনেই তারা বাস করবেন এবং এখানে থেকে তারা মানুষের দুংখ 
দূর করবেন। 

এদিকে দক্ষিণ রায়ের অত্যাচার দিনে দিনে বাড়তে লাগলো। কেউ তাকে 
প্রতিহত করতে পারে না। দিন ছুনিয়াব মালিক খোদাতাল্ল! তাই বনবিবি ও 
সাজঙজলিকে পাঠালেন দক্ষিণ রায়কে উচিত শিক্ষা! দিতে । দক্ষিণ রায়ের মা 
নারায়ণীব সঙ্গে বনবিবির হল প্রচণ্ড যুদ্ধ। বনবিবি কিন্তু নারায়ণীর সঙ্গে এটে 
উঠতে পারলেন না। অবশেষে আল্লার কৃপায় বনবিবি জয়লাভ করে আঠারো 
ভাটির মালিক হলেন। তারপবে মা বনবিবির শাসনে বন হয়ে উঠল 
শাস্তির আধার । | 

ধনা মোন! ছুই ভাই, জাতিতে তারা মুসলমান । ধনী বাক্তি তারা । এদের 
বাসস্থান বরুজহাটি (হাসনাবাদের নিকটবর্তাঁ), ছোট নী বরুজের তীরে 
এদের বিরাট বাভী। একদিন বন থেকে মধু সংগ্রহ করে আনার সংকল্প করল 
ধনা, মোনা বারণ করল । সে বললো যে তাদের যা টাকা-পয়সা আছে তাইই 
যথেষ্ট আর ধন এশ্বধে কাজ নেই। কিন্তু এ কথা শুনে ধন! বলল যে রাজার 
ধনের সমান সম্পত্তি থাকলেও তা বসে বসে খেলে নিঃশেষ হয়ে যায়। অতএৰ 
বাদাতে মধু মোম ইত্যাদি সংগ্রহ করতে যেতে হবে। মোনা আর কি করে, 
দাদার প্রস্তাবে তাকে সম্মতি দিতেই হলো । 

ধনা-মোনা সপ্তডিঙ্গা সাজিয়ে, লোকজন জুটিয়ে বাণিজ্য করতে গেল। 
কিন্ত একজন লোক কম পড়ল। সেই গ্রামে থাকত “দুখে বলে একটি ছেলে, 
বছর দশ-বারো তার বয়স হবে। ছেলেটির বাবা নেই। সে গ্রামে রাখাল- 
গিরি করে। ধনা-মোনার সঙ্গে গ্রাম সম্পর্কে দুখে চাচা-ভাইপো । এই ছুখেকে 
ধন! তার সঙ্গে নিয়ে যাবে বলে মনস্থ করল। তাই সে দুখের বাড়ী গেল এবং 
যাবার প্রস্তাব দিল। দুখে তো গুনে-লাফিয়ে উঠল আনন্দে এবং যাবার জন্ত- 
অতিশন্ন আগ্রহ প্রকাশ করল, কিন্তু ুখের মা দুখেকে ছাড়তে রাজি নন। তিনি 
বললেন যে বাদাতে অনেক বিপদ, তাছাড়া সেখানে রয়েছে বাঘের ভয়। দুখেই 
তার একমাত্র ছেলে। অতএব দুথেকে তিনি ধনার সঙ্গে বাদাতে যেতে দিতে 
রাজি নন। 

শেষে গ্রচুর টাক! পরসার লোভ দেখিয়ে দুখের মাকে রাঙ্জি করিয়ে ধন 
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ছুখেকে নিয়ে চলল বাদাতে, দুখের মা চোখের জল মুছে বললেন যে বাদাতে 
মা বনবিবি আছেন। যর্দি কখনও দুখে বিপদে পড়ে তবে যেন তাকে স্মরণ 
করে, তাহলেই তার বিপদ কেটে যাবে । আর ধনাও ছুখের মাকে কথ। দিল 
যে সে সর্বদা দুখেকে আগলে রাখবে । মোহলে তার কোন বিপদই হবে না । 
ছুখেকে নিয়ে ধন! মোহল করতে বাাতে চলে গেল। দুখের মা বনবিবির 
পুজা করলেন । র 
ধনার অপ্তডিঙ্গা রায়মঙগল পার হয়ে ছেড়েভাঙ্গা, ফলতলি প্রভৃতি অতিক্রম 
করে গভীর জঙ্গলে প্রবেশ করল। এদিকে "দক্ষিণ রায়ের চক্রান্তে বাদার সমস্ত 
মধু মোম আনৃশ্ঠ হয়ে গেল। ধনার ওপর দক্ষিণ রায় অত্যন্ত চটে ছিলেন । 
কারণ ধন1 দক্ষিণ রায়ের কোন পুজা না! দিয়েই বাদাতে মোহল করতে প্রবেশ 
করেছে। গড় খালিতে গিয়ে ধন! তার সপ্তডিঙ্গ৷ বাধল। দক্ষিণ রায় অস্তরাল 
থেকে সবইত দেখেছেন । তিনি গড় খালি অঞ্চলে অলৌকিক প্রভাবে গাছে 
গাছে প্রচুর মৌচাক স্থ্টি করলেন। কিন্তু নরবলি ন] দিয়ে ধনা মধু নিয়ে যাবে 
এটাও তাঁর কোনমতেই কাম্য নয়। 
ধনা-মোন। মহানন্দে চাক ভাঙতে লাগল | কিন্তু নাঃ কোনমতে মধু সংগ্রহ 
করা যায় না। দক্ষিণ রায়ের মায়ায় সমন্ত মধু পড়ে যেতে লাগল। কিছুই 
সংগ্রহ করা গেল না। ধন! তখন বুঝল দিশ্চয়ই দেবত] অসন্তষ্ট হয়েছেন। সেই 
রাত্রে দক্ষিণ রায় ধনাকে ন্বপ্রে দেখা দিয়ে তার পরিচয় দিলেন। বললেন যে 
তার পিতা হলেন দণ্বক্ষ মুনি। এ বনে মধু মোম কাঠ সবই তাঁর অধিকার- 
তৃক্ত। ধনা এখানে মে1ছল করতে এসেছে, কিন্তু তার পুজা দেয়নি । দক্ষিণরায় 
তাকে নরবলিসহ পুজা! দিতে আদেশ করলেন। জানালেন তবেই সে মোমমধু 
সব পাবে। তথন ধনা হায় হায় করতে লাগল । দেবলল যে সপে মোম মধু 
চায় না। লোকজন নিয়ে ঘরের ছেলে ঘরে ফিরে যেতে চায় । এই কথা শুনে 
দক্ষিণ রায় আরও রেগে গেলেন । বললেন যে তাঁর পুজা ন। দিয়ে চলে গেলে 
ধনার লোকজন সমস্ত কুমীরকে দিয়ে খাওয়াবেন । ধন] পড়ল মহাবিপদে। সে 
-এর থেকে পরিত্রাণের পথ খু'জতে লাগল। দক্ষিণ রায় বললেন যে দুখেকে তার 
কাছে বলি দিতে হবে। তাহলে ধন গ্রচুর মধু ও মোম পাবে, ভার ফলে বড় 
লোক হতে পারবে । ধন! কাদতে লাগল । নিতান্ত অনিচ্ছা সত্বেও সে হুথেকে 
“দেবে বলে স্বীকার করল । মানে করতে বাধা হল। 
তার পরের দিন ধনার লোকজন চারদিক ঘুরে সহজেই প্রচুর মোম এবং মধু 
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সংগ্রহ করল। এইবার বাড়ী ফেরার পালা । কিন্তু হুখেকে তো দক্ষিণ রায়কে 
দিয়ে ষেতে হবে। ধনা ছুখেকে রান্নার জন্য কাঠ আনতে বলল। ছুখে প্রথমে 
রাজি না হলেও পরে কেঁদখালির অংগলে গেল একা কুড়ল হাতে কাঠ আনতে। 
আর এদিকে ধনা-মোনার সপ্ততিঙ্গা ছুখেকে কেঁদথালির জংগলে ফেলে বাড়ীর 
দিকে যাত্রা করল । 

কাঠ কেটে এনে ছুখে দেখল ধনা-মোনা কেউ নেই! এমনকি তাদের 
সপ্তডিঙ্গা পর্যস্ত উধাও। সকলে কেঁদখালির চরে ছুখেকে বিসর্জন দিয়ে চলে 
গেছে। অসহায় দুখে হাপুস নয়নে কাদতে লাগল । এদিকে দক্ষিণ রায় বাঘের 
রূপ ধরে দুখেকে ধরতে এলো! । বাঘকে দেখে দুখে “কোথা মা বনবিবি রক্ষা কর" 
বলে মাটিতে অজ্ঞান হয়ে পড়ে গেল। মা বনবিবি তখন ভূর কুওুঁতে, ভক্ত ছুখের 
আকুল ক্রন্দনে মায়ের আসন টলে উঠল । তিনি ভাই সাজঙ্গলিকে নিয়ে ছুটে 
এলেন ছুখেকে রক্ষা করতে । অচেতন ছুখেকে মা বনবিবি কোলে তুলে নিলেন, 
আর ভাই সাজঙ্গলিকে বললেন রাক্ষস দক্ষিণ রায়কে উচিত মত শিক্ষা দিতে 
যাতে সে আর কখনও নরবলি দিতে ন1 পারে । সাজঙ্গলিতো প্রথমে এক প্রচণ্ড 
চড় কষালেন বাঘের গালে । তার পরে 'খাপড়া” হাতে তাড়া করলেন ব্যাত্রব্ূপ 
দক্ষিণরায়কে। বাঘতো প্রথমে চড় থেয়েই চোখে অন্ধকার দেখল তারপরে বুঝল 
এ লোক তার চেয়ে অধিকতর শক্তিধর ৷ তাই সে ভয়ে ছুটে পালাল । সাজঙ্গলিও 
ছাড়বার পাত্র নন। তিনি খাপড়া হাতে বন বাদাড় ভেঙে নদী ডিডিয়ে বাঁধের 
পেছনে পেছনে ছুটতে লাগলেন । 

শেষকালে আত্মরক্ষার অন্ত কোন পথ না পেয়ে দক্ষিণরায় বড় গাজীর কাছে 
আশ্রয় নিলেন। এই বড় গাজী ঘা! বরকন গাজী হলেন জঙ্গলের ধনের 
অধিকারী । ইনি জাতিতে মুসলমান । এর পিতার নাম শেখ সেকেন্দার। 
শেখ সেকেন্দারের ছিল অডেগপ ধনরত্ব। তিনি সমন্ত ধনসম্পত্তি ভাটি অঞ্চলে 
মাটিতে পু'তে রেখেছেন। বরকানগাজী আবার দক্ষিণ রায়ের আদিগুরু, 
ম] বনবিবির কল্যাণে সাজঙলি বিনাবাধায় বাদাবন জঙ্গল পার হয়ে চললেন। 
কোন হিংশ্র জন্তই তার পথরোধ করতে পারল না। সামনে পড়ল নদী। 
মায়ের কল্যাণে সেই নদীর জল এক হাটু হয়ে গেল। সাজঙ্গলি তা অনায়ামেই 
পার হয়ে গেলেন। দক্ষিণরায় নদীর কুমীরদের বললেন তারা যেন সাজঙ্গলিকে 
ভক্ষণ করে। কুমীরের দল মাধ মার, শব্ধ করতে করতে ধেয়ে এল । কিন্তু 
উন্মত্ত সা্ঙগলির হাতে ভয়ঙ্কর খাপড়া দেখে তারাও প্রাণ ভয়ে পালি বাচল। 
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দক্ষিণ রায় সাজঙগলির হাত থেকে বাচবার অন্য বরকান গাজীর পায়ে উপুড় 
হয়ে পড়ে বললেন, গুরুদেব বাচান। সাজঙ্গলিও সেখানে হাজির । তিনি তো 
দক্ষিণ রায়কে মেরেই ফেলবেন, প্রচণ্ড রাগ তাঁর। 

কিছুতেই আর থামানো যায়না তাকে । অনেক কষ্টে বরকান গাজী 
সাজঙগলিকে একটু শান্ত করলেন। বরকান গাজীরই পরামর্শে দক্ষিণরায় বন- 
বিবিকে “মা” বলে ডেকে ক্ষমা প্রার্থনা! চাইলেন । আর বললেন যে এমন কুকর্ম 
তিনি আর কোন দিনও করবেন না। তখন বনবিবি এবং সাজঙ্গলি তাকে 
ক্ষমা করলেন। তারা দক্ষিণ রায়কে বললেন, ছুখেকে দেশে পৌঁছে দ্রিয়ে আসতে । 
বরকান গাজী ছুখেকে সাত গাড়ী ধনরত্ব দিলেন । দক্ষিণরায় ছুথেকে "ভাই? 
বলে জড়িয়ে ধরলেন | 

এরপর দক্ষিণরায় ডাকলেন তার বন্ধু কালুরায়কে। কালুবায় আবার 
কুমীরের দেবতা । তিনি দুখেকে পিঠেতে চাপিয়ে ছুখেব দেশের ঘাটে নামিয়ে 
দিয়ে এলেন । 

আঠারো! ভাটির বাদা জঙ্গলে মা বনবিবি সর্বমধী কত্রী হলেন। ভূর- 
কুণ্তে তার আসন হল নির্িষ্। 

এদিকে মনের সুখে ধনা-মোনা তাদের সপ্তডিঙাতে মধু-মোম বোঝাই করে 
তাদের দেশের মাটিতে গিয়ে উপস্থিত হ'ল । মাঝি-মাল্লা লোকজন সবাই যে 
যার পাওনা-গপ্তা সব বুঝে নিয়ে বাড়ী চলে গেল। আর মধু-মোম বিক্রি করে 
ধন] গ্রচুব সম্পত্তির অধিকারী হল । 

ছুখের ম! বাদ] থেকে সবাই ফিরে এসেছে শুনে ছুখের খোজে ছুটে এলেন 
ধনার বাড়ীতে । কিন্তু নিষ্ুর ধনা হতভাগিনীকে জানাল যে তার পুন্র দুখে 
জঙ্গলে কাঠ আনতে গিয়ে বাঘের মুখে পড়ে প্রাণ দিয়েছে । এই না শুনে গুধের 
মা প্রচণ্ড কাদতে লাগল | কেঁদে কেঁদে তার প্রায় অন্ধ হয়ে যাবার মতো 'অবস্থা 
হল। ্নান-খাওয়া তার সমস্ত বন্ধ হয়ে গেল। ছুখের ম1 অবিরত বনবিবিকে 
এই বলে ডাকতে লাগল যে সে তার কোলেতে তার একমাত্র পুত্রকে সমর্পণ 
করেছিল। আর বিনিময়ে তিনি তার একি সর্বনাশ করলেন। তার একমাত্র 
ছেলেকে তিনি কিনা বাঘের পেটে দিলেন । 

এমন সময় ছুখে “মা মা” বলে চিৎকার করতে করতে মায়ের কোলে এসে 
বাঁপিয়ে পড়ল। অভাগিনী মায়ের সঙ্গে পুত্র হুখের মিলন হ'ল। সে 
ছেলেকে আদর করে তার বুকে তুলে নিল। 
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তারপর দুখের মুখ থেকে তার মা সমস্ত ঘটন? শুনলে ম ববিবি 
কল্যাণেই যে ছুখে জীবন নিয়ে ফিবে এসেছে সেট! বুঝতে আর তার বাকি 
রইল না । 

ছুখেরও বনবিবির প্রুতি কৃতজ্ঞতার অস্ত ছিল না'। সে গলায় কুড়ুল বেঁধে 
বাড়ী বাভী গিয়ে মাগন চেয়ে নিয়ে খুব ঘটা করে মা বনবিবিব পুজা করল। 
দান-খয়রাতিও কবল । দুখে চাল, দুধ, মিষ্টি দিযে থোবাক্ষীর তরী করে মায়ের 
ভোগ দিল। মহাধৃমধামে পূজা শেষ হল। 

এদিকে ধনা লোকের মুখ থেকে দুখের সমস্ত কথা শুনছে। ছুখে যে বন 
থেকে বেঁচে এসেছে, সে যে ম। বনবিবির কপালাভে সমর্থ হয়েছে এবং মায়ের 
পুজা করেছে এ সমস্ত জাঁণতে পেরে সে বেশ ভয় পেয়ে গেল। ধনা ভাবল এই 
বুঝি দুখে তার কাছে এসে তাৰ আচরণের কৈফিষৎ চায় । ধন] চিন্তা করল 
দুখে যদ্দি হাকিমেব কাছে তার বিরুদ্ধে নালিশ কবে তাহলে নিশ্চই তা গর্দান 
চলে যাবে। সত্যসত্যহ দুখে তাব মাকে বলল যে সে ধনাব বিরুদ্ধে হাকিমের 
কাছে নালিশ করবে। তখন তার মা বললে -য ধন! খুব ধনী লোক। ওর 
বিরুদ্ধে সংগ্রাম কবে কোন লাভ হবে না। তাব1 গবীব, হুবেলা ভালে করে 
খেতে পর্যস্ত তার] পাযশা। স্থৃতরাং তাদেব পক্ষে ধনীর বিরোধিতা করা 
সাজেনা 

এই গুনে দুখে বলল যে বনবিবিব কৃপা ববকান গাজী তাকে সাত ঘড়। 
ধন-দৌলত দিয়েছেন। তাদদেব আব কোন দুঃখ নেই। দুখের মা জানতে 
চাইল কোথায় তার সেই ধন। ছুখে বলল যে বাডীর পূর্বদিকে যে 
তাল গাছ আছেঃ সেখানে সমস্ত ধন গানডা আছে। সেই ধন নিয়ে এসে তা 
বিক্রি করে সে বড বাড়ী তৈরী করবে । 

রাত্রিতে দুখে কোর্দাল হাতে সেই তাল গাছেব তলায় গিয়ে মাটি খু'ভিতে 
সাতট1 ধডাতে কোদাল লেগে ঠং 5২ আওযাজ হতে লাগল । কিন্তু সেগুলে 
ছুখে কোন মতেই তুলে আনতে পারল ন1। তার মনে হল যেন সেগুলি মস্ত 
মত্ত পাথরের বিবাট টাই। ছুখে এখন ভাবতে লাগল বরকনগাজী নিশ্চয়ই 
তাকে ঠকিয়েছেন। মা বনবিবির কাছে বাধ্য হযে ধন দেবে বলেছেন। কিন্তু 
এখন দেখা যাচ্ছে সমস্তই মিথ্যা । 

ছুখে ধন না পেয়ে মনের দুঃখে কোদাল হাতে বাড়ীর দিকে চলল। এর্দিকে' 
সাতটা চোর দূর থেকে দুখের কার্ধকলাপ লক্ষ্য করছিল। তারা দুধের হাত 
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থেকে কোদাল কেডে নিয়ে পুনরায় নির্দিষ্ট স্থানটি খু'ডতে লাগল । দেখতে 
দেখতে সাতটি ঘড়া উঠে এল। চোরের! তো মহানন্দে সেই ঘড়ার মুখ খুলেছে । 
আর যায় কোথায় ভেতর থেকে সাপ ফোস করে উঠল। সাপ দেখে ত চোরের 
ভয়ে অস্থির! পরে তারা মতলৰ করল যে ছুখে নিশ্চয়ই তাদের মারতেই ষড়যন্ত্র 
করেছে। তাই এ রকম সাপ পুরে রেখেছে ঘড়াতে। তারা তখন এর 
প্রতিশোধ নিতে চাইল । দুখে যেমন চোরদের সাপ দিয়ে মারতে চেয়েছিল, 
চোরেরাও সেরকম সাপ দিয়ে ছুখেকে মারতে চাইল । তারা ঘড়া সাতটি কে 
দুখের বাড়ীতে ফেলে দিয়ে পালাল | 

আওয়াজ শুনে দুখে বাইরে এসে দেখে তো আশ্চর্য হয়ে গেল। বাড়ীর 
উঠোনে সেই সাত সাতটি ঘড়া বসানো ৷ সঙ্গে সঙ্গে ঘড়াগুলির মুখ খুলে দেখল 
ঘড়া ভর্তি সব রত্বু মোহর রয়েছে। ছুখের বুড়ী মা তো এসব দেখে খুব খুশী । 
দুখে তাড়াতাডি সাতঘড়া ধন ভেতরে নিয়ে গিয়ে রাখল । 

এইভাবে ছুখে ধন পেয়ে ধনী হল । সে একটা বড় বাড়ী করবে বলে 
ঠিক করল। কিন্তু বাড়ী করতে গেলে তো৷ কাঠ চাই । এখন দে কাঠ কোথ। 
থেকে পাবে? তার মনে পড়ল বাদার দক্ষিণ রায় হলেন কাঠের মালিক। 
তার কাছে গেলেই কাঠ পাওয়া! যেতে পারে । এই ভেবে দুখে নদীর ধারে গিয়ে 
দক্ষিণরায়কে ডাকতে লাগল । দুখের ডাক গুনে দক্ষিণরার় দুখেকে দেখা 
দিলেন । দুখে তাঁকে তার প্রয়োজনের কথা জানাল, জানাল যে কাঠের দরকার । 
তখন দক্ষিণরায় তিন লাখ কাঠ জলে ভাসিয়ে দিলেন । কা$গুলি দুখের দেশের 
মাটিতে গিয়ে লাগল । কিন্তু গুধু কাঠ হলেই তো আর বাড়ী হবে না। এজন্য 
দরকার মজুর মিস্ত্রীর। দুখের মা বনবিবির স্মরণ নিলে। বনবিবির রুপায় 
যছুরায় নামে একজন দুখের দেওয়ান হ'ল । যদুরায়কে ম] বনবিবি স্বপ্ন দিয়ে 
দুখের দেওয়ান হবার নির্দেশ দিয়েছিলেন। সকাল হওয়া মাত্র যছুরায় ছুটল 
দুখের বাড়ির উদ্দেশে । ছুথেকে গিয়ে সে সব বলল | দুখের কাছ থেকে ধনরত্ব 
নিয়ে সে বিরাট বাড়ী তৈরী করতে আরম্ভ করল। প্রচুর লোক জন মিস্ত্রী সব 
কাজে লেগে গেল । নায়েব, খাজাঞ্চি, গোমস্তা এরাও নিযুক্ত ছল। কোটাল, 
দারোয়ান তারাও এল। পেয়াদা, দাসী, বাদী তারাও সব নিযুক্ত হল। শেষে 
দুখে দেশের রাজা হয়ে বসল । গরীব-ছুঃধীদের সে দান--খয়রাতি করতে 
লাগল । দুখের রাজত্বে দীন-ছুঃখী গরীব প্রজার! স্ৃধে শান্তিতে বদবাস করতে 
লাগল। সকল প্রজ। দুখের নামে জয়ধ্বনি দিতে লাগল। 
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দুধে রাজি হল। দেঁশে চোর-ডাকাত বলতে আর কেউ রইলন! ৷ 

ধন! দুখের উন্নতির সব খবরই পাচ্ছিল। সে তয়ে কাপতে লাগল । বত 
ছুথের খ্যাতি চতুর্দিকে ছড়িয়ে পড়তে লাগল, ততই ধনা ভীত হয়ে পড়তে লাগল । 
সে ভাবতে লাগল এই বুঝি দুখের লোক-লস্কব এসে তাকে পাকড়ে দিয়ে যায়। 

একদিন দুখে প্রচার করল যে তার রাজ্জের সকল লোককে সে দেখতে চায় । 
সারা দেশ থেকে বনু লোক এসে উপস্থিত হল। ধনা হাজির হল না। ছুখের 
দেওয়ানের আদেশে পেয়াদা-দারোয়ান ধনাকে তলব করে আনতে গেল । 

নিরুপায় ধন] কাপতে কাপতে দুখের দরবারে হাজির হল। মানে হতে 
বাধ্য হল। সেলাম করে ধন! াডাল। তখন দুখে বলল, “চাচা কেদখালির 
কথা মনে পডে? তূমিতো আমাকে বাঘের মুখে ফেলে দিয়ে চলে এলে। 
এখন দেখ সেই আমি মা বনবিবির দয়ায় কেমন বেঁচে ফিরে এলাম |” 

ধন নিজের বিপদ বুঝতে পারল। সে কাদতে কাদতে দুখের পায়ে 
গিয়ে পডল। এবং তাকে ক্ষমা করার অন্য বললে । ধনার অবস্থা দেখে দুখের 
দেওয়ান যদুরায় এবং অন্তান্ত সকলের মনে ধনার জন্য দয়! হল। 

দেওয়ান যছুরায় এবং অন্যান্ত কর্মচারীদের অনুরোধ মত ধনাকে তখন কার 
মতো! মুক্তি দিল । তবে দুখে ধনাকে প্রচণ্ড ভাবে শাসিয়ে রাখল। সাময়িক 
ভাবে মুক্তি পেল ঠিকই, কিন্তু ধনার এক চিন্তা ভবিষ্যতে দুখের আক্রোশ থেকে 
বাচা যায় কি করে। শেষ পধযস্ত কোন উপায় না দেখে ধন1 কাতর হয়ে ম। 
বনবিবির স্মরণ নিল । 

বনবিবি ধনাকে রাত্রে স্বপ্নে দেখ! দিয়ে সাহস দিলেন এই বলে যে তার কোন 
ভয় নেই। তবে নির্দেশ দিলেন সে যেন তার মেয়ের সঙ্গে ছুখের বিয়ে দেয়। 
তারপর বনবিবি ছুখেকেও স্বপ্র দিয়ে বললেন সে যেন ছুখের মেয়ে চম্পাকে 
বিবাহ করে। * 

সকাল হলে ধনা কয়েকজন ভালে! ভালো লোক শিয়ে ছুখের দরবারে 
উপস্থিত হলে ধনাকে দুখে জিজ্ঞাসা করল, “এত সকালে কি মনে করে ?' তখন 
ধনা বনবিবির নির্দেশের কথা বললে। চুখে ধনার প্রস্তাবে রাজি হল। 

তার পর ছুখের মা একটা দিন স্থির করলে । সারা বাড়ীতে আনন্দের 
ঢেউ বয়ে গেল। দ্বাস দাসী, দারোয়ান, পেন্াদা যে যেখানে ছিল সকলে আনন্ছে 
মত হল। সারা রাজ্যে ষেন আনন্দের মেলা বসে গেল। দোকান পসার সব 
বসল। কাতারে কাতারে লোকজন সব আসতে লাগল । দীনস্ছুখী কত প্রজ। 
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যে রাজবাড়ী ছুবেলা খেতে লাগল, তার কোন হিসেব রইল না । 

লোক লঞ্চর নিয়ে মহা ধূম ধাম করতে করতে ছুখে চলল বর সেজে ধনার 
মেয়ে চম্পাকে বিয়ে করতে । মোল্লা কাজি সকলে মিলে দুখের সঙ্গে 
চম্পার বিয়ে দিয়ে দিল। 

নতুন স্ত্রীকে নিয়ে ছুখে সকলকে সেলাম জানাল । দুখে তার নববধূকে 
নিয়ে তার মায়ের চরণে প্রণাম করল। বুড়িমা চোখের জলে বুক ভাসিয়ে 
ছেলে-বউকে বুকে জ্ডিয়ে ধরলে । চম্পাকে বার বার চুম্বন করে আশীবাদ 
করলে । 

পুলকিত দুখে তার প্রজ্ঞাদেব প্রচুর দান করল্-_খয়রাতি করল। 
আনন্দের আতিশয্যে সে বনবিবিকে বিশ্বৃত হয়নি । মণ বনবিবির নামে ক্ষীর 
পাকিয়ে ভোগ দ্বিল। কাঙাল, গরীব, আতুর, দীন, দুঃখী যত লোক সব কত ষে 
খুশী হল তার মাব হিসেব রইল না। খুশীর চোটে দুখে প্রজাদের তিন বছরের 
জন্য খাজনাই মুকুব করে দিল । 

তারপর ছুখে ঘরে গিয়ে নির্জনে বসে বনবিবির স্মরণ নিল । বনবিবি ছুথেকে 
দর্শন দিলেন । 

দুখে বলে, “মা তোমাব দয়ায় আমি বাঘের হাত থেকে প্রাণ নিয়ে ফিরে 
এসেছি । তোমার কুপায় রাজ্ঞা হয়েছি । তাবপর আমি চম্পাকে বিবাহ 
করলাম । আমার বউকে তুমি কৃপা করে যাও ।” 

বনবিবি তখন দুখের বৌ দেখলেন এবং চম্পাকে কুপা করলেন। তারপর 
বনবিবি অনৃশ্ঠ হয়ে গেলেন । 
পরিশেষে দুখে পালার কয়েকটি গান সংযোজিত হ'ল-- 


দুখে__ কোথায় মা বনবিবি একবার দেখ! দেও আমারে 
বিপদে পড়িয়! মাগো ম] বলিয়া! ডাকি তোমারে । 
আমি গরীব ছুঃবী বলে যেও না মা আমায় তলে 
এ চরণে স্মরণ নিলাম রক্ষা কর মা দয়! করে। 
কোথায় ম! বনবিরি, একবার দেখ। দাও আমারে ৷ 
তবের খেল। সাঙ্গ হল মা তোর ছুখে বনে মরল 
বিয়ে দেবে বলে চাচা এনেছিলে বনে--- 
ভাল্গো বিয়ে দিলে চাচা কেদধালীর বনে 
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কোথায় আমার রইল মাতা, কোথায় পিতা, 
বনে বুঝি জীবন গেল 
আসিবার কালে মাগো বাধা দিয়েছিলে, 
সেই বাধ। হাতে হাতে, আমার গেল ফলে । 
বনবিবি-_যাও যাও সাজন্বলী কাল বিলম্ব কোর ন। 
আয়রে ছুখে বেট 
বিপদ ভারি তাইতো আমার আসন টলে। 
আজ মা বলে ডেকেছে রে, দখিনরায় সে বাধ হয়ে 
দুথেকে খেতে এসেছে। 
তুমি গিয়ে মার তাকে আমার জীবন জুড়াক রে। 
ষাও যাও সাজঙগলী কাল বিলম্ব কোর না রে 
ছুখে আমার অবোধ ছেলে 
আজ ম! বলে ডেকেছে রে। 
'ছুঃখী দুখের গান 
এই দেহ ত্যাগ কররে প্রাণ 
খেওন। আর দান! পানি 
আমার জন্য মা জননী 
শুনিতেছে কটুবাণী। 
আমরা গরীব দুঃখী বলে 
পাড়ার লোক কতই বলে-_- 
তুমি দেহ ছাড় হলে বাঁচবে আমার মা জননী । 
মায়ের কাছে আর যাব না। 
. ক্ষুধা পেলে আর খাব না। 
ক্ষুধার দায়ে প্রাণ ত্যজিব, বাচবে আমার মা জননী । 
ধনাকে দুধে বলে 
শোন ধন চাচা আমার, দুঃখের কথা কি বলা আর 
কপালেরই ফেরে চাচা, পরের গরু রাখি এবার । 
ঘরে দান! নাহি ছিল; বাপর্জী আমার মউত হলে! । 
বেহালাতে ফেলে গেল ঢাচা ভাকিতেছে তাই 


আকুল পাধার 


৮৪ 
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বিবিজান (ছুখের ম] ) 


দুখে__ 


যারে ফিরে ওরে ধন! আমার বাড়ি আর এসন]। 
তুমি আসতে যখন, তোমায় করতাম যতন। 

এখন দেখি তোমার কুমন্ত্রী। 

এ ন। দুখে আমার বুকের নিধি 

আমি সে মিধি তোমায় দেব না। 

যাবে ফিরে ওরে ধন1, আমাব বাড়ি আর?এস না. 


আমার সফল হল এ জনম 
এ বিশ্বমাঝারে ন! হেবি কাহাবে 

ধরি বাবে বার মায়েরি চরণ 

দয়ার মা বনবিবি মনেরি মাঝারে । 
বিপদ কালেতে পেয়েছি তাহারে 

বিপদ তাবিণী বিপদ হারিণী 
বিপদে পেয়েছি মাগো ও রাঙা চরণে ॥ 
কার কাছে যাবো গে! আমি রহিব কোথায়। 
বড নিরুপায় আমার হায় হায় হায় 
বাপ নাইকো ম! নাইকো, নাইকো আমার কেহ 
এ সংসারে আমি গো এক] পাই ন]। কারে! স্নেহ ! 
কার কাছে যাবো গে 

আমি রহিব কোথায় ॥ 

ভিক্ষা দাওগো! নগর বাসী 
মায়ের খয়রাত দিব গো 
আপনার! সবাই দিলে ভিক্ষা 

-মায়ের খয়রাতি দিব গো । 


শেষ কোরাণ পাঠ-__ 


এলাই আলমনি আল্লা জান মুজে তেরা 
গনা খাতা মাপ কর, এরাজ জমেরা ॥ 
আমি তো কমিনা, নেকোভক্তি নেকে। রাহ 
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বুকাই-চু ছের আল্ল। উঠাই-নু হাত 

তোমার দরগার করি এই মনো জাত 

হোক নো: হিলিল্লা মহম্মদ রম্থুলিল্লা । 
আল্লা হো আকবর ॥ 


ফরিদপুর 
হ্চেড়া 


হেচড়া৷ বা হেঁচেড়া হলেন কারে। কারে৷ মতে স্থ্য, আবার অনেকে একে 'ঠাকরুণ" 
বলে অভিহিত করে থাকেন। মোটামুটি ভাবে ফরিদপুর জেলার কোন কোন 
অঞ্চলেই এই অনুষ্ঠানটির আয়োজন লক্ষ্য করা যায়। সারাট1 পৌধ মাস ধরেই 
এই অনুষ্ঠান চলে। মতান্তরে সমগ্র মাঘ মাস ধরে চলে পুজা । অস্ত্যজ 
শ্রেণীর হিন্দু ও মুদলমান কিশোর-কিশোরীই এই অনুষ্ঠানে অংশ গ্রহণ 
করে থাকে। উল্লেখ্য, হেচোড়া তার উপাসকদের মতই অল্প বয়সী । পৌষ 
মাসের প্রথম দিন সন্ধ্যাবেলায় সকলে সমবেত হয়ে বাড়ীর যে কোন একটি 
গাছের তলায় চারপাশ পরিষ্কার করে। তারপর মাটি দিয়ে উচু করে। 
এর পর নান! ধরণের ফুল সংগ্রহ করে এনে গাছের গু'ড়িটিকে সাজায়। মুচিতে 
তেল দিয়ে তাকেই প্রদ্দীপের মত করে জালায়। এরপর শুক হয় সমবেত কষে 
গান । এইভাবে সারাটা পৌঁধ মাস চলে। প্রতিদিন সন্ধ্যাবেল। ঘণ্টা দুয়েক 
ধরে চলে হেচড়া পুজার গান ব। আবৃত্তি। কোন কোন স্থানে আবার সকাল- 
সন্ধ্যা দু'বেলাই এই'ধরণের অঙুষ্ঠান চলে । তবে অনুষ্ঠান হয় -স্থর্যোদয়ের পূর্বে 
বং সূধান্তের পরে । 
যে কোন গাছ হলে হবে না, শুধুমাত্র কুলগাছ পু'তেই হেচড়া পৃজা সম্পন্ন 
করা হয়। কুলগাছটি পু'ততে হয় উঠানে । মোটামুটি ভাবে বাসগৃহের দাওয়ায় 
কোন: সুবিধাজনক জায়গার “বালক-বাপিকারা দোলমধস্থিত ভিটার মতন 
একটি 'হর্রাকতির বেদি গ্রন্তত করে। এই ভিটার ওপর একটি মাঝারি 
-খরণের- কুলগাছ বা শাধা পুতে: দেওয়া হয়। বিশ্বাস করা হয় এই লাখাতেই 


৮৬ লোকউৎসব ও লোকদেবতা প্রসক্ষ- 


হেচড়া দেরী অধিষ্ঠিত হলেন। প্রতিদিনকার ফুল একদিকে সরিয়ে রেখে 

নতুন ফুল দিয়ে গাছের তলদেশ সঙ্জিত করতে হয়। অতঃপর মাঘ মাসের 

প্রথম দিন ভোর ভোর ঘুম থেকে উঠে কিশোর-কিশোরীরা হেঁচড়া পুক্ঞার ফুলগুলি 

নিকটব্তাঁ জলাশয়ে ভাসিয়ে দিয়ে তারপর স্নান করে বাড়ী ফেরে । মতান্তরে 

মাঘ মাসের সংক্রান্তি তিথিতে ফুলগাছটির বিসর্জন দেওয়] হয় যেমন দেবী মৃত্তি 

বিসর্জন দেওয়! হয় সেইভাবে । এইভাবেই এই অনুষ্ঠানের ঘটে পরিসমাষ্থি । 
হেঁচড়া পুজার ছডা একটি উদ্ধার করে দেওয়া হল-_ 


হেঁচোডা ঠাক্রুণলো ফ্াচোড়া চুল। 
তাতে কি শোভে লে। গাঁদা ফুল ॥ 
গাদা ফুলের দিলাম বিয়া । 

পাড়া পড়সী লো জয় জোকার দিয়া ॥ 
জয় দিব না! লো জোকার দিব । 
সোণাব যাছুধন কোলে তুলে নেব ॥ 


ময়মনসিংহ 
পাট ঠাকুর 


ময়মনসিংহ জেলার আটিয়া পরগণার অন্ততুক্ত ছিলমাবাদ বা সলিমাবাদ একটি 
গ্রামের নাম। এই গ্রামের বাসিন্দারা অধিকাংশই জাতিতে মুসলমান এবং 
কৈবর্ত্য । বহুকাল ধরে এখানে চৈত্র সংক্রাস্তির আগের দিন একটি মেল! অনুষ্ঠিত 
হয়ে আসছে। বন্ততঃ পক্ষে এই মেলাটির জন্তই গ্রামটির প্রসিদ্ধি। 

এখানে চেত্র সংক্রান্তির ঢড়ক পুজায় কিছু বৈশিষ্ট্য লক্ষিত হয়। তিন চার 
হাত লম্বা এবং কমপক্ষে আধহাত চওড়া শঙ্খ, চক্র, গদা এবং পদ্ম অঙ্কিত 
করে এবং মাঝখানে একটা ত্রিশূল প্রোথিত করে তার ওপর শিবপুজ অনুষ্ঠিত 
হয়। কাঠের তৈরী মৃততিটি 'পাট ঠাকুর” নামে পরিচিত। চড়ক পৃ! উপলক্ষে 
চৈত্র সংক্রান্তির দশ-পনের দিন আগে থেকেই এই পাট ঠাকুরের পুজ। শুরু হয়ে. 
যায়। মজার ব্যাপার হুল এই পুজায় আধিক্য ঘটে ভূতাবিষ্ট রোগিনীদের ।» 


লোকউৎ্সব ও লোকদেবত! প্রসঙ্গ ৮৭ 


প্রচলিত বিশ্বাস অনুযায়ী, এই পাট ঠাকুরের চরণাম্বতে ভূতের উপত্রব সম্ভাবনা 
তিরোহিত হয়ে যায়। চৈত্র সংক্রান্তির আগের দিনই এই পুজার গুরুত্ব সবাধিক 
বলে সাধারণ মানুষের বিশ্বাস, আর সেই কারণেই--এই দিনই পাট ঠাকুরের 
কাছে বহু জনসমাগম ঘটে । 

শিবের অপর নাম ভূতনাথ। পাট ঠাকুরকে-শিবেরই প্রতীক রূপে গণ্য 
কর! হয়ে থাকবে আর সেই কারণেই বোধহয় ভৌতিক উপদ্রব নিরসনে পাট 
ঠাকুরের সক্রিয় ভূমিকা কল্লিত হয়েছে। তবে এক্ষেত্রে উল্লেখযোগ্য হল যে 
পাট ঠাকুরের প্রভাব বিশেষতঃ ভূতাবিষ্ট রোগিনীদের ক্ষেত্রেই সক্রিয়। 


বাঘাই 


ময়মনসিংহ জেলার নানাস্থানে পৌষ সংক্রান্তি উপলক্ষে কুষক বালকেরা এক 
ধরণের অনুষ্ঠানে অংশ গ্রহণ করে থাকে । অনুষ্ঠানটির আপাত উদ্দেশ্ঠ হল ব্যাস্ত 
দেবতার পৃজার্চনা ৷ ব্যাপ্ত দেবতা পরিচিত “বাধাই” নামে । পৌষ সংক্রাস্তির 
আগে রাখাল বালকের দল বেঁধে প্রত্যেকের বাড়ী বাড়ী ঘোবে এবং এক ধরণের 
ছড়া আবৃত্তি করে ভিক্ষা করে। এই ছড় পরিচিত “বাঘাইর বয়াত' নামে। 
ছড়া গ্রথমে একজন আবৃত্তি করে, তারপর অন্তান্তরা সমবেতভাবে আবৃত্তি করে । 
পৌষ সংক্রাস্তির আগে বেশ কয়েকর্দিৰ ধরে এই ভাবে ভিক্ষা করে যা পাওয়া যায় 
তার বিনিময়ে কৃষক বালকেরা ক্রয় করে মিষ্টান্ন বা পিষ্টকার্দির মত উপাদেয় খাছা- 
সামগ্রীর জন্য প্রয়োজনীয় উপকরণাদি । তার পর পৌষ সংক্রাস্তির দিন তারা 
উপস্থিত হয় কোনও বনের ধারে | সেখানেই খান দ্রব্যাদি প্রস্তুত করা হয়। 
একটা অ্িভু্জাকৃতির কুলো৷ তৈরী করা হয়। কুলে তৈরী করা হয় খড় 

দিয়ে। তারপর এই খড়ের তৈরী কুলোয় মিষ্টি, পিঠে ইতাদি সাজিয়ে 
বনের ধারে বাঘাইর উদ্দেশে রেখে আসা হয় । অবশিষ্ট থাগ্-দ্রব্যাদি কৃষক 
বালকের! নিজেরাই ভক্ষণ করে । যোগেন্দ্রচন্ত্র ভৌমিক এই উৎসবটির উৎপত্তি 
সম্পর্কে মন্তব্য করে বলেছেন-_ 

“পূর্বকালে ময়মনসিংহের স্থানে স্থানে ভয়ানক জঙ্গল ছিল এবং তাহাতে বড় বড় 
ব্যাস্ত বাস করিত। সম্ভবতঃ ব্যান ভীতি হইতেই এই উৎসবের এইরূপ নাম 
করা হইয়াছে।? 


৮৮ লোকউতৎসব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ 


একটি বাঘাইর বয়াত উদ্ধার কর গেল-_ 


এই বাভীৎ আইলাম আগে দুষমন বাদীরে 
খাইল বনের বাঘে, 
বড ঘর বড ঘব, বড ঘরের উলুর ছানী, 
লক্ষ্মী আইলান চারখানি । 
আইলান লক্ষ্মী দিলাইন বর , চাঁউল কডিটি 
বাইর কর। 
চাউল দিবিন1 কডি দিবি, বাঘাইর নামে 
সিী দিবি, 
চাউল ন। দিয়! দিলে কডি তারে কডি 
লভিধরি 
লডিধরি আনরে, সোনাব মুটুক ভাঙগরে | 
সোনা না রূপা ডাল, এই ঘরখান দেখতে 
ভালা । 
বড বড চাটুনী, গীরতাইন বড গাথুনী, 
ওগে। গীরতাইন আনাইর বর, আমারে 
দিবি কতর ধন? 
আমি মাগিয়৷ খাই, বাঘাইর চরণ গাই । 
বাঘাই গেলেন চাগাইপুর, কিন্তা আনলাইন চম্পাফুল 
চম্পাফুল বতমান, হাইস্তা বাইস্তা কর দান। 
দান কইয়া পাইসা কি? সুতার কাপড 
হরতকী। 


পরিশিষ্ট 


“এত ভঙ্গ বছগদেশ তবু রঙ্গে ভরা ।' 

কথাটার মধ্যে আপাতভাবে কিছুট1 অতিশয়োক্তির সন্ধান হয়ত মেলে, কিন্তু 
একটু তলিয়ে দেখলেই বোঝা যাঁবে উক্ভিটি কতখানি সত্য । কবি যখন উক্তিটি 
করেছিলেন তখন বঙ্গদেশ ছিল অখণ্ড; তাতেই বাংলাদেশের সমস্যা নেহাৎ কম 
ছিল না। আর পববর্তাকালে যখন অখণ্ড বঙ্গদেশ হ'ল খণ্ডিত, তখন অমশ্যার 
পবিমাণ কণা দূরে থাকুক, আরও আরও অনেক পরিমাণে তা বৃদ্ধি পেল। কিন্ত 
তা সত্বেও কবির বাণী আঙ্গও সত্য । শত অভাব-অনটন এবং সমস্যা সত্বেও 
বাঙ্গালী তার রলপ্রিয়তাকে ত্যাগ করতে পারেনি, আব পারবেও না কোনদিন 
সম্ভবত। জামাঞ্জিক, অর্থনৈতিক কিংবা রাজনৈতিক ক্ষেত্রে ক্রমান্থয়ে সমস্যার 
পবিমাণ বুদ্ধি পেয়ে চলেছে, বাঙ্গালী এসব সব্বেও তার সঞ্জীব মানসিকতার 
পরিচয় বেখেছে নানাবিধ উৎসব কলার মধ্যে । যেদিন বাঙ্গালী তার এই উৎসব 
প্রিয় মনটাকে হারিয়ে ফেলবে, যেদিন তার জাতিগত বেশিষ্ট্যটিও লোপ পাবে 
বল! যায়। 

সঞীবতার লক্ষণ হল পরিবর্তনকে স্বীকার করে নেওয়1 তার সঙ্গে সঙ্গতি রক্ষা 
কর1। যুগের পরিবর্তনের সঙ্গে সন্মে আমাদের জীবনের বিভিন্ন ক্ষেত্রে যে আমূল 
পবিবর্তন ঘটে গেছে, তা আমাদের মানসিক সজীবতারই পরিচয়বাহী । 
উৎ্সবকলার ক্ষেত্রেও ঘটে গেছে স্দূর প্রসারী পরিবর্তন। ব্যক্তিগত প্রয়াসে 
একদা যে পুজার্চনা কিংবা উৎসবকলা অনুষ্ঠিত হ'ত, বর্তমানে তা রূপান্তরিত 
হয়েছে সার্বজনীন মহোৎ্সবে। এক্ষেত্রে ব্যতিক্রম যে নেই তানয়। অব্শ্ব 
একথাও সেইসঙ্গে স্বীকার্ধ, অতীতের সব কিছুই বিলুপ্ত হয়ে যায় না। যুগের. 
নিয়মে অতীতে অনুষ্ঠিত হ'ত এমন, অনেক উতৎসবকল। ক্লান হয়ে গেছে চরিত্রেরও 
'অনেক পরিবর্তন ঘটে গেছে স্বীকার করে নিলেও আজও অতীতকাল থেকে 
'অঙ্গঠিত হয়ে আসছে এমন লোক-উৎসনের স্বাক্ষর ফেলে। উল্লেখধোগা, 
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উৎসবপ্রিয় বাঙ্গালী একদিকে যেমন শান্তর নির্দিষ্ট নানাবিধ পুজার্চনায় ব্রতী হয়, 
তেমনি এইসব লোক উৎসব এবং লৌকিক দেব দেবীদের অর্চনায়ও ব্রতী হয়। 
তুলনামূলক বিচারে শাস্ত্রীয় অনুষ্ঠানাদির তুলনাক্ন লৌকিক দেব-দেবীদের আরাধনা 
তথা লোক-উৎসবের সংখ্যা আজও বাংলাদেশে অনেক অনেক গুণ বেশি। 
কোন কোন ক্ষেত্রে লৌকিক উৎসবের মর্যাদা বৃদ্ধি কল্লে কিংবা সাঙ্গীকরণের প্রতি 
আত্স্তিক মোহবশতঃ কিছু কিছু শাস্ত্রীয় আচার অনুষ্ঠানকে এইসব উৎসবের 
সঙ্গে যুক্ত করা হয়েছে । অবশ্ত এসব অনেক পরবর্তাকালের ব্যাপার । 

লোক-উৎপব শুধু লোকের উত্ব নয়। গণতন্ত্রের সংজ্ঞার মত বলা চলে 
লোকের দ্বারা অন্ুষ্ঠিত, লোকের জন্য, লোকের উৎসব । সাধারণ উত্সবের সঙ্গে 
লোক-উৎসবের পার্থক্য অনেকখানি । সাধারণ উতৎসবেও জনগণ অংশগ্রহণ করে 
থাকে, আবার লোক-উতসবেও জনগণের গুরুত্বপূর্ণ ভূমিকা থাকে । তবু লোক- 
উৎসব এবং সাধারণ উৎসব এক পর্যায়ের নয় । 

সাধারণ উৎসবের সঙ্গে শাস্ত্রীয় আচার-অনুষ্ঠানাদির ঘনিষ্ঠ যোগ । দেশের 
প্রায় সব অঞ্চলের মানুষই এইসব উত্সব কলার সঙ্গে পরিচিত । এবং সবত্রই প্রায় 
একই রীতিতে এইসব উৎসব অনুষ্ঠিত হয়। তাছাড়া নৃতা-গীতা্দি এর অপরিহার্য 
অঙ্গ নয়। সাধারণ ব ধর্মর্ণয় উৎসব অনেক ক্ষেত্রেই ব্যক্তিগত প্রয়াসে, ব্যক্তিগত 
লাভের আশায় অনুষ্ঠিত হয় । কিন্তু লোক-উৎসব দেশেব সর্বত্র একই রীতিতে 
অনুঠিত হয় না। আসলে হবার সম্ভাবনাই থাকেনা । কারণ লোক-উতৎসবগুলি 
একান্তভাবেই আঞ্চলিক । বিশেষ বিশেষ অঞ্চলের মধ্যেই এগুলির পরিচিতি বা৷ 
অন্ুম্থতি সীমাবদ্ধ । বিশেষ বিশেষ অঞ্চলের মানুষেরাই এইসব উৎসবের 
আয়োজন করে এবং অংশগ্রহণ করে। মনে বাখা দরকার লোক-উৎসব 
অধিকাংশ ক্ষেত্রে সংহত সমাজের দ্বারাই অনুষ্ঠিত হয় । যেক্ষেত্রে বাক্তিগত 
প্রয়াসে উৎসব আয়োজিত হয়,সেক্ষেত্রেও নিছক ব্যক্তিবিশেষের স্বার্থ চরিতার্থতার 
সঙ্গে উৎসব যুক্ত থাকে না। অর্থাৎ স্মষ্টির স্বার্থও যুক্ত হয়। অর্থাৎ বলা চলে 
উদ্দেশ্ত ও চরিত্রের বিচারে আধুনিক কালের সার্বজনীন পুজার সন্ধেই লোক- 
উৎসবের সাদৃশ্য বেশি । 

শাস্ত্রীয় অনুশাসনের দ্বারা আবদ্ধ যে উৎসবকল1 তাতে পৌরোহিত্যের' 
অধিকার একমাত্র ব্রাহ্মণের । অক্রাঙ্মণের এসব ক্ষেত্রে পৌরোহিতোর কোন 
স্যোগ নেই । কিন্তু লোক-উৎসবে কদাচিৎ ব্রাহ্মণকে পৌরোহিত্য করতে দেখা 
গেলেও আসলে এ ব্যাপারে অন্রাঙ্গণদের ভূমিকাই বেশি । লোক-উৎসবের 
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উপচারে প্রচণিত নির্দি্ই উপকরণাদ্দি অপরিহার্য নয়। 

লোৌক-উতসবের কারণ অনুসন্ধান করে বল! যায় যে কারণে সমাজে সংস্কারের 
উদ্ভব, সেই একই কারণে লৌকিক দেব দেবী এবং লোক-উৎসবের উত্তব। অর্থাৎ 
বাঞ্ছিত লক্ষ্যে উপনীত হতে অলৌকিক শক্তির সহায়তা লাভ এবং ব্যর্থতা বা 
ক্ষতিব সম্ভাবনাকে তিবোহিত করা । তবে এইটাই লোক-উৎসবের একমাত্র 
কাবণ নয়। আনন্দলাভের তাগিদও এসবের সঙ্গে যুক্ত আছে বললে বোধকরি 
অতুাক্তি হবেনা । মানুষ নিস্তরঙ্গ জীবনে হাফিয়ে ওঠে । কিছুটা বৈচিত্র্য তার 
চাই। লোক-উতসবেব উত্তবের মুলে সেই বৈচিত্র্য আন্বাদনের ব্যাকুলতা স্পষ্টতঃই 
ধরা পডে। আজ আমর] নিতা নতুন কত ন1 উৎসবের সঙ্গেই পরিচিত ভচ্ছি, 
অন্ুষিত হচ্ছে কৃষি মেলা, বই মেলা, মনীষীদেব জন্মোৎসব পালন, বিভিন্ন 
প্রতিষ্ঠানের পুতি উত্সব | তাছাডা প্রমোদ উপকরণের বলিষ্ঠ মাধাম স্বরূপ 
চলচ্চিত্র, বেতার ইত্যাদি ত আছেই । অতীতে যখন এসবের উদ্ভব হয়নি, 
কিংবা দীর্ঘকাল ব্যাপী গ্রামেব মানুষ এসব উপকরণার্দির সঙ্গে পরিচিত 
হযনি, সেইসঙ্গে এসব সংগ্রহের ব্যাপাবে সামধ্যের অভাবও বর্তমান ছিল, তখনও 
গ্রামের মানুষ নানা সময়ে নানাবিধ উতৎসবাদিব আয়োজন করে নির্মল আনন্দ 
উপভোগ কবেছে। অনেক ক্ষেত্রেই উপলক্ষ্য হয়ত একটা থাকত, যা আজও 
থাকে, কিন্তু অবিমিশ্র আনন্দ লাভকে লক্ষ্য বললে বোধকরি বেশি বলা হবে 
না। অধিকাংশ ক্ষেত্রে লোক-উতৎসবের সঙ্গে বিশেষ কোন দেবতা যা দেবীকে 
যুক্ত কবা হয়েছে। কিন্তু তাই বলে আধ্যাত্মিক তাৎপর্য সেখানে কোন মতেই 
তেমন গুরুত্বলাভ করেনি । তাছাডা এইসব দেবদেবীকে রক্ত মাংসেব মানুষের 
পর্যায়ে শামিয়ে আন! হয়েছে । অনেক ক্ষেত্রেই দেব দেবীদের কোন মৃতি পধস্ 
কল্পিত হয়নি, শুধু নামেই তাদের অস্তিত্ব বিদ্যমান । আবার কোন কোন ক্ষেত্রে 
সাধারণ উপকরণ দেব বাদেবী রূপে কল্পিত হয়েছেন । লোক-্উৎসবে আচার 
অনুষ্ঠানের বাহুল্য যেমন কম তেমনি অন্য দিকে কিছু কিছু লৌকিক কাহিনী 
এবং কিংবদস্তী এইসব উৎসবেব সঙ্গে যুক্তি হয়েছে। বলা চলে লোক-উৎসবের 
মুখ্য মূলধন মান্থষের নির্মল হৃদয়, আর লক্ষ্য হল অকুত্রিম আনন্দ লাভ। 

আধুনিক জীবনযাত্রার প্রভাবে একদিকে ষধন মানুষের জীবন থেকে অবকাশ 
বিলুপ্ক প্রায়, অস্তিত্ব রক্ষার কঠিন সংগ্রামে গ্রামের মানুষ ক্লান্ত, তেমনি অপর 
দিকে নিত্য নতুন আনন্দোপকরণের স্থটি ও তাদের সহজ লভ্যতার ফলে অনেক 
লোক-উৎসবই বিলীন হয়ে গেছে অথবা যেতে বসেছে। যেগুলি আজও. 
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টিকে রয়েছে সেগুলির তীব্রতাও যেন অনেকাংশে হাস পেয়েছে । লোক সংস্কৃতির 
অন্তান্ঠ উপকরণাদির মত লোক-উৎসব এবং লৌকিক দেব-দেবী সংক্রান্ত 
তথ্যাদির গুরুত্ব অপরিসীম । সম্পূর্ণরূপে বিশ্থৃতির অন্তরালে নিমজ্জিত হবার 
পুর্বে তাই এগুলির যথাযথভাবে সংগ্রহ বিশেষ প্রয়োজন। 


খ. সম্প্রীতির প্রসারে লোক-উৎসব 


লোক-উতৎসবগুলির ছুটি দিক আছে--একটি ব্যবহারিক দ্দিক আব একটিকে 
বলতে পারি ভাবের দিক। ব্যবহারিক দিক বলতে আমব1 এর প্রয়োজনের 
দিকটির প্রতিই ইঙ্গিত করতে চাইছি। মূলতঃ লৌকিক দেব-দেবীদের 
পুজাকে কেন্দ্র করেই লোক-উৎসবের আয়োজন । আব লৌকিক দেব-দেবীদের 
আরাধনার মূলে যত না আধ্যাত্মিক মানসিকতা কাখকরী, তার থেকেও 
এঁহিক প্রয়োজনই যে অধিকতর কার্যকরী, সে উল্লেখ আমর] ইতংপূর্বেই 
করেছি। বন্ধ্যা রমণীব সন্তান লাভ, ছুরারোগ্য ব্যাধি ধেকে মুক্তিলাভ, সর্পদংশন 
থেকে রেহাই, বাঞ্ছিত পরিমাণ কৃষিপণ্য লাভ, সন্তানের স্থম্বাস্ত্ের প্রার্থনা 
ইত্যার্দির মত কামনা-বাসনাগুলি জডিত। 

কিন্ত আমাদের আলোচ্য লোক-উৎসবের সম্প্রীতির দিক। লোক- 
উৎসবে, বিশেষত এই উপলক্ষ্যে অনুষ্ঠিত মেলাগুলি যেন মহামিলনের তীর্ঘক্ষেত্রে 
পরিণত হয়। এই প্রসঙ্গে প্রথমেই উল্লেখ করতে হয় হিন্দু ও মুসলমানের 
সহাবস্থানের কথা। মালদহের জহরাকালীর পুজায় হিন্দু-মুসলমান নিরিশেষে 
সকলেই অংশগ্রহণ করেন, গ্রহণ করেন পুজার প্রসাদ । এমন কি বৈশাধ মাসে 
অহরাকালীর বিশেষ পুজার্চনা উপলক্ষো যে মেলা বসে তাতেও জাতি-ধর্ম 
নিধিশেষে বছু মানুষেরই সমাগম ঘটে । এখনও বর্তমান বাংলা দেশের বন 
মুসলমান ভক্ত সীমানা অতিক্রম করে এপার বাংলায় জহরাকালীর পুজা দিতে 
. এবং দেবী দর্শন করতে এসে থাকেন। 

হাওড়ার বাগনান থানার কীাশর! গ্রামে ষেআবছুল দীঘি আছে, সেখানেও 
সানযাজায় হিন্দু-মুসলমান নিবিশেষে বছ মান্য অংশগ্রহণ করে থাকে। যর্দিও 
'ছ্বীঘিটি আবদুল নামীয় জনৈক ফকিরের মাজারের সঙ্গে সংগ্গি্, কিন্তু হিন্দুরা 
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তাই বলে এই দশধিতে সান করতে কিংবা! ফকিরের মাজারে সন্তানের স্থুম্বাস্থয 
কামনায় কুমড়ো অথবা! নগদ পর়স৷ দিতে ইতস্তত: করে না। অপত্য শ্সেছের 
তআর কোন জাত নেই। হিন্দু এবং মুললমান উভয়ের অপত্য স্নেহের চরিত্রই 
এক, অন্তহীন এবং স্বর্গায় সুষম! মণ্ডিত। 

হুগলীর হুরিপালের অন্তর্গত চকচণ্তী নগরের গ্রামে বুডো দেওয়ানের ষে 
মাজার আছে, সেখানেও উপস্থিত হতে দেখা যায় হিন্দু-মুসলমান উভয় সম্প্রদায়ের 
মানুষকে । কারণ বিশ্বাস, বুডো দেওয়ানের কাছে নিজের পাপ স্বীকার করলে 
ভগবানের কাছে পৌছান যায় । 

এইভাবে লৌকিক দেব-দেবীদেয় উপলক্ষ্য করে এবং লৌকিক উৎসবের 
কাবণে বিভিন্ন সম্প্রদায়ের মানুষ, এমন কি ভিন্ন ভিন্ন ধর্মাবলম্বীরাও একব্রিত 
হবার স্থযোগ লাভ করে। পারস্পরিক সংশয়, সন্দেহ এবং অবিশ্বাসের বিষ 
বাম্প অস্তহিত হবার স্থযোগ ঘটে । আসলে জাতি-ধর্ম-বর্ণ নিধিশেষে সব 
মান্তষেরই এঁহিক প্রয়োজন এক । সেই প্রয়োজনের কারণে শেষ পর্যন্ত সব মানুষ 
একত্রে মিলিত হবার প্রেরণা লাভ করে। তাছাডা সব মানুষে আতস্তর ধর্ম 
যেহেতু এক, সেই অভ্যন্তরীণ এঁক্যও সকলকে একত্রিত হবার প্রেরণ! দেয়। 
নদীয়ায় যে জঙ্গলী গীরের মেল! অনুষ্ঠিত হয়, সেখানে হিন্দু-মুসলমান একক্রে 
ংক্তি ভোজনে বসে । জঙ্গলী পীরকেও উভঘ সশ্প্রদায়েব মানুষই বিশেষ শ্রদ্ধার 
চক্ষে দেখে থাকেন । 

মেদিনীপুরে অনুষ্ঠিত সয়ল! উৎসবের সঙ্গে ধর্মীয় অনুষ্ঠানের তেমন কোন 
ঘনিষ্ঠ যোগ নেই। যদ্দিও মনসা পুজা ব্যতিরেকে এই উৎসব অঙ্থষ্ঠানের 
আয়োজন হতে পারেনা, কিন্তু এক্ষেত্রে কোন পাধিব কামনা-বাসনার বশব্্তা 
হয়ে মানুষ এই উৎসবে অংশগ্রহণ করেনা, অন্ততঃ কোন বৈষয়িক প্রয়োজন 
অথবা লাভালাভের'স্গে এই উত্সবের কোন যোগ নেই। নিছক বন্ধুত্ব স্থাপন 
এবং তাকে গভীরতা দানের জন্যই এই উৎসবের আয়োজন । মনস। পৃজার 
আয়োজন নিষ্ঘক দেবীর আশীর্বাদ লাভ করে বন্ধুত্বের সম্পর্ককে দৃঢ় করতে। 
এইভাবে আমাদের সচেতনতার অগোচরে নিরবচ্ছিন্রভাবে গ্রাম বাংলার লৌকিক 
উৎসব ও মেলাগুলি ষে সম্প্রীতির প্রসারে গুরুত্বপূর্ণ ভূমিক! পালন করে চলেছে” 
সমাঞ্তত্বের দিক দিয়ে তার বিলেষ তাৎপর্য বিশ্লেষিত হওয়া প্রয়োজন । 


'গ. দেব-দেবী রূপ কল্পনা 


বাংলা দেশে যে অসংখ্য লৌকিক দেব-দেবীর অস্তিত্বের সন্ধান আমরা পাই 
এদের দুটি ভাগে বিভক্ত করা যায়। এক শ্রেণীর দেব-দেবীর মৃত্তি রূপ কল্পিত 
হয়েছে, কিন্তু আর এক শ্রেণীর দেব-দেবীর কোন মৃত্তি বাঁ অবয়ব কল্লিত হয়নি। 
শেষোক্তদের সংখ্যা মোটেই অকিঞ্চিংকর হবে না, হয়ত বা বেশিই হবে। 
এখন প্রশ্ন হল কেনই বা! এক শ্রেণীর দেব-দেবীর কোন যৃত্তি কল্লিত হ”ল না, 
অপরপক্ষে আর এক শ্রেণীর দেবতাকে যৃত্তিতে আবদ্ধ করা হল? আমাদের 
মনে হয় এর কারণ নিহিত রয়েছে দেব-দেবীর প্রভাবের ওপর। আসলে 
আদিতে লৌকিক দেব-দেবীরা সকলেই ছিলেন বিমূর্ত কল্পনা মাত্র। পরবর্তী 
কালে যতই বিশেষ বিশেষ দেব-দেবীর প্রভাব ভক্ত সমাজে বিস্তারিত হল, ততই 
তারা নিজস্ব মৃত্তিতে ধরা পড়লেন। পৌরাণিক দেবতাদের সর্গে লৌকিক 
দেবতাদের পার্থক্যের সন্ধান এখানেও তাই পাই । অর্থাৎ লৌকিক দেব-দেবীদের 
মৃতি কল্পনা বিবর্তনের স্থত্রেই এসেছে। প্রথমাবধি তা আদেনি। এই প্রসঙ্গে 
আমরা কয়েকটি লৌকিক দেব-দেবীর মৃত্তির উল্লেখ করতে পারি। যেমন 
প্রথমেই ধরা যাক বনবিবির প্রসঙ্গ। ও মালির বেঙ্গল ডিস্ট্রিক্ট গেজেটিয়ারের 
খুলনা অংশে জঙ্গলে মাটির টিবি করে পুষ্রা দেওয়ার কথা বর্ণিত হয়েছে। 
যদিও গেজেটিয়ারে বনবিবির কোন উল্লেখ নেই. তবু অনুমান কর! যায় বনবিবির 
পুজা প্রথমে এইভাবেই অনুষ্ঠিত হ'ত। মাটির টিবিই ছিল বনবিবির আদি 
রূপ। অন্থান্ত নধিপত্রে বনবিবির উল্লেখ থাকলেও তার কোন বর্ণনার সঙ্গে 
আমাদের সাক্ষাৎ ঘটেনা। শেষে এই বনবিবিই হলেন ব্যাদ্রাসনা দেবী । 
সঙ্গে রইলেন তার ভ্রাতা সাজস্বলা। তাছাড়া ভক্ত দুখে সাহাকেও দেবীর 
কোলে অথবা সন্মুখে দণ্ডায়মান অবস্থায় দেখা গেল। 

ভত্রেশ্বরী বা ভাদুমূতি প্রসঙ্গে এ একই কথা। বর্তমানে ভাছুমূত্তি বললে 
ছু ফিটের মতন উচ্চত৷ বিশিষ্ট হরিদ্রাবর্ণ বিশিষ্ট কখনও দ্বগ্ডারমানা অথব। 
পল্মাসনা এক মৃত্তির সঙ্গেই আমরা পরিচিত, যার এক হাতে ধানের শিষ বা পান 
বা কধনও পদ্মফুল শে(ভিত, অন্ত হাতে থাকে কোন প্রকার মিষ্টান্ন । কিন্ত 
আদিতে নতুন সরায় গোবরের ওপর ভাছুই ধান ছড়িয়ে ভাছুর ক্কপদান করা 
হুত। এক্ষেত্রও বিবর্তনের স্ুত্রেই ভাছুর বর্তমান মৃক্ঠি ক্পন! সম্ভব হয়েছে বলে 
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স্বীকার করে নেওয়া যায়। দুটি ক্ষেত্রেই মুত্তি কল্পনাব মূলে এই দুই লৌকিক 
দেবীর ক্রমবর্ধমান জনপ্রিয়তা এবং প্রভাব যে সক্রিয় থেকেছে তা বলাবাহুল্য । 

এইবার এমন কয়েকটি দেব-দেবীর উল্লেখ করা যেতে পারে, ধাদের নির্দিষ্ট 
কোন অবয়বের পরিচয় আমরা পাইনা, বিশেষ বিশেষ প্রতীক অথবা বিমূর্ত 
কল্পনাকে আশ্রয় করেই এ'বা পূজিত হয়ে এসেছেন । মৎস্যজীবীদদের আরাধ্ 
'মাকাল ঠাকুর'কে মুন্ময় সপে পুজা করা হয়। এই স্তুপ আরুতিতে ক্ষুত্র, 
সংখ্যায় কখনও তা একটি আবাব কখনও ছুটি ৷ “বাবাঠাকুরে*র কেবল মুগ্ুমৃতি ৷ 
ঘটের সঙ্গে এইমৃতির ঘনিষ্ঠ সাদৃশ্ঠ। “যোগান্ঠা” শিলা প্রতীকেই পুজিতা। 
অবশ্য পাথরেব ওপর এর খোদিত মৃতিও দেখা যায়। “ঢেলাইচণ্তী' যদিও এক 
লৌকিক দেবী বলেই কল্পিত, কিন্ত এরও কোন মৃত্তি নেই, পথ প্রাস্তস্থিত একটি 
খেঁজুর গাছই দেবী রূপে অচ্তি হয়ে থাকেন। চব্বিশ পবগণার “হাডিঝি' মূলতঃ 
একটি পাথর খণ্ডেই অধিষ্ঠিতা। “সিনি দেবী'রও নিজন্ব কোন মুত্তি নেই। 
সিন্দুব লেপিত একটি প্রস্তর খণ্ডকেই দ্বেবীজ্ঞানে পূজা কব হয় ৷ হুগলণর “ছাবিকা- 
চণ্তী'র বর্তমানে কোন যৃতি লক্ষিত হয় না। অবশ্ঠ কথিত হয় যে পূর্বে এর 
অভয়া মূর্তি ছিল! পুরুলিয়ার “মহামায়া, একটি ক্ষুত্রাকুতির প্রস্তর খণ্ডেই 
পৃজিতা হন । বীবভূমের “মুবিক্ষা! দেবী” একটি দ্বিখপ্ডিত হাতে অটিত হন। 

লৌকিক দেব দেবীদের কল্পনায় আমবা সর্বপ্রাণবাদেব পৰিচয় পাই। শুধুমাত্র 
চেতন! সম্পন্ন নয়, মাটির টিবি, প্রস্তর খণ্ডের মত অচেতন বস্তুকেও প্রাণশক্তি 
সম্পন্ন বলে কল্পনা! করেছে আদিম কালেব মানুষ । গাছকেও একইভাবে এঁশী- 
শক্তির অধিকাবী বলে মানুষ বিশ্বাস করেছে । আর এইভাবে এইসব উপকরণ 
অলৌকিক শক্তি সম্পন্ন লৌকিক দেব-দেবী অথবা তাদের প্রতীকে পরিণত 
হয়েছে। 

কিছু কিছু লৌকিক দেব-দেবীর গঠন পরিপাট্য কিংবা মৃত্তির সৌন্দর্য মনো- 
মুগ্ধকব সন্দেহ নেই । যেমন এই প্রসঙ্গে আমরা উল্লেখ করতে পারি দক্ষিণ রায়, 
বনবিবি, ভাছু জরান্তর, রাজবল্লভী, উত্তরবাহিনী প্রমুখারদদির। কিন্তু এইসব 
সৌনর্ধ চেতনা পরবতী কালের আরোপিত বলেই মনে করা যেতে পারে। 
চরিত্রে কিংবা আক্লৃতিতে পৌরাণিক দেবতাকে সর্বপ্রকার ক্রটিমুক্ত এবং অনস্ত 
সৌন্দর্যের আকর রূপে কল্পনা কর! হয়, এই আদর্শায়িভ রূপকল্পনা মানুষ যখন 
সভ্যতার অনেকখানি স্তর উত্তীর্ণ হয়েছে সেই সময়ের । এই সময় থেকে মানুষ 
দেবতার কাছে যেমন প্রার্থনা করেছে মুক্তি বা মোক্ষ, তেমনি দেবতাকে অর্পণ 
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করতে শুরু করেছে ভয় বিমুক্ত ভক্তি। মানুষের জীবন থেকে যত অনিশ্চয়তা 
এবং প্রাকৃতিক কারণ জনিত ভীতি ভাবন] দূরীভূত হয়েছে, তার মানসিক 
স্বাচ্ছন্দ্য দেব-দেবী কল্পনাকেও ্লিগ্ধ করেছে । লৌকিক দেব-দেবীর অস্তিত্ব 
কল্পনার সময় মানুষ ছিল অত্যন্ত সংশয়াচ্ছন্ন। জীবনের প্রতিটি 
ক্ষেত্রই ছিল চরম অনিশ্চয়তায় পূর্ণ। আশঙ্কা জর্জরিত ভীতি বিহবল 
অসহায় মান্তষ তাই যেন তেন প্রকারেণ নিজেদের অস্তিত্ব রক্ষার কারণে 
যেসব দেব-দেবীদের অস্তিত্ব কল্পন1 করেছিল সেখানে ছিল অন্তহীন ভয় । 
অন্তহীন ভয় মিশ্রিত ভক্তিই নিবেদিত হয়েছে লৌকিক দেব-দেবীর উদ্দেশে ।, 
স্বতঃদ্র্ত শ্রদ্ধা বা ভক্তি সেখানে ছিল অনুপস্থিত । লৌকিক দেব-দেবী, 
কল্পনাতে তাই এদের ভয়ঙ্কর, প্রতিশোধ স্পৃহাসম্পন্ন রূপেই দেখা গেছে। 
যেমন উল্লেখ করা যেতে পারে পাচু ঠাকুরের বিষয়টি। বীভৎস হৃততি 
এই লৌকিক দেবতাটির ৷ এ'র গায়ের রঙ কৃষ্ণবর্ণ। ছুটি শি বিশিষ্ট । দাতগুলি 
মুখের বাইরে বার করা । মাথায় ঝুঁটি বাধা চুল। আদিম কল্পনার বাস্তবায়িত 
রূপ। মহাদেবের সঙ্গে পঞ্চানন্দের আকরুতিগত সাৃপ্ত অনেকখানি হওয়া সত্বেও, 
মহাদেবের মৃতিতে আমরা যে একপ্রকার প্রসন্নতা লক্ষ্য করি, সেই প্রসরতার 
পরিবর্তে এক ধরণের রক্ষতা বা উগ্রতা শুধু পঞ্চানন্দেই নয়, অধিকাংশ 
লৌকিক দেব-দেবীর আকুতিতেই আমর! প্রত্যক্ষ করি। একপ্রকার 
ভয়ঙ্করতার আবরণে যেন এর আবৃত । এই বীভৎস রূপ থেকে সহজেই প্রতীতী 
হয় এ'র। কি অপরিমেয় শক্তির অধিকারী । আসলে আধেতর সমাজের মানুষ 
এদের অন্তহীন ক্ষমতাকে এইভাবে ভয়ঙ্কর রূপের মাধ্যমে প্রতিফলিত করতে 
সচেষ্ট হয়েছিল বলে মনে কর] যেতে পারে । 

লৌকিক দেব-দেবীদের মৃত্তি প্রসঙ্গে আর একটি গুরুত্বপূর্ণ বিষয়ের উল্লেখ 
বিশেষ প্রয়োজনীয় । অনেক ক্ষেত্রে দেখা যায় লৌকিক দেব-দেবীদের কোন 
মৃক্তিকে প্রকটিত না করে তাকে অপ্রকটিত করে রাখার চেষ্টা বিস্তমান। যেমন 
মালদহের বিখ্যাত অহরকালী। এই 'লৌকিক দেবীর. কোন মৃত্তি পরিদৃশ্থমান 
নয়। মৃন্সয় টিবি কেবল দৃষ্টিগোচর হয় । বল! হয় এর মধো নাকি জহরকালীর 
আসল মৃতিটি বর্তমান । দেবী নিজেকে প্রকটিত করতে অনিচ্ছুক। তাই 
টিখির মধ্যে আত্মগোপন করে অবস্থান করছেন। সত্য সত্যই কোন ঘৃত্তি টিবির 
মধ্যে আছে কিনা বলা শক্ত । আর বর্দিবা তা থেকেও থাকে তার আকুতি হয়ত: 
এমনই যা লোক. সমাছ্ের (দৃ্টিগোচর করার উপযুদ্ধ নয়। অদূর ভবিত্ততে 
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যে সমস্ত লৌকিক দেব-দেবীর কোন স্থারী মূর্তি গঠিত হয়নি, সেগুলিকে 
সৃষ্ট ও লাবণ্যমণ্ডিত হয়ে আত্মপ্রকাশ করতে দেখা যাবে। এইভাবে 
পরিবতিত রুচি ও কষ্সনায় হারিয়ে যাবে দেব-দেবীন্বের লৌকিক বীভৎস 


কপ 


ঘ. কয়েকটি লৌকিক দেবীর স্বরূপ বিচার 


আমাদের দেশের অধিকাংশ লৌকিক দেব দেবীর উত্ভবের মূলে ভীতির ভাব এবং 
দাক্ষিণ্য লাভের প্রয়াস কার্ধকরী হয়েছে এই সত্য মেনে নিয়েও স্বীকার করতে হয় 
বেশ কিছু লৌকিক দেব-দেবী রক্তমাংসের মানুষ থেকেই সৃষ্ট । অর্থাৎ রক্তমাংসের 
মানুষ পরবর্তীকালে দেবত্বের অধিকারী হয়ে পূর্ব সত্তাকে বিসর্জন দিয়েছে। 
বলাবাহুল্য এই বক্তব্যের সমর্থনে যাকে বলে পাথুরে প্রমাণ, তা হয়ত দেওয়া 
সম্ভব নয়, কিন্তু বক্তব্যের সমর্থনে এমন কিছু প্রমাণ দাখিল করা যেতে পারে যা 
একেবায়ে উডিয়ে দেবার নয়। নির্দিষ্ট প্রমাণের উল্লেখের পূর্বে আরও দু'একটি 
প্রাসঙ্গিক কথা বলে নেওয়া যেতে পারে । আমর! লক্ষ্য করলে দেখতে পাব ষে 
লৌকিক দেবতাদের তুলনায় লৌকিক দেবীরাই যেন বহ্ক্ষেতরে মানবী 
সত্তা থেকে উদ্ভূত হয়েছেন । এর অবশ্ত কারণও আছে। কারণটি হ'ল দেবতাদের 
তুলনায় দেবীদের কাছেই দাক্ষিণা লাতের প্রত্যাশাটা আমাদের অনেক বেশী 
হয়ে থাকে । পুরুষের তুলনায় নারীর মধ্যে মান্না-দক়্া ধর্মের আধিকা এই গ্রসঙ্গে 
স্মরণীয় । ঘ্বিতীয় যে বৈশিষ্টাটি লক্ষ্য করার তা হ'ল যে সব দেবী মানবীদের 
রূপাস্বরিত রূপ বলে বিশ্বাস করা যেতে পারে, ত্বীরা ূকলেই প্রায় 
সমাজের অবহেলিত নিপীড়িত তথাকৰিত অন্তাজ্ শ্রেণীর থেকেই ষ্ট হ্রেছেন । 
উচ্বর্ধের রমদীকে তেমন ভাবে আমরা দেবীতে রপানবিত হতে ফেঁধিনা। 
একমাজ তাহকে ব্যতিক্রম হিসাবে ব্যাঙ গণ করতে হর), আর একটি বথা। 
রঃ সেই রা গুল রা 

1) ২1 চাস টা 


উঠি 
& ৯ রা এ মু 








? ৯৮ লোকউৎসব ও লোকদেবতা গ্রসঙ্গ 


করে দিয়েছে। কখনও আবার সমাজের প্রতিকূল শক্তি নিজের অত্যাচার 
_লাঞ্ছনাকে গোপন রাখতে, সাধারণেন দৃষ্টিকে অন্ত সরিয়ে নিয়ে যাবার বিশেষ 
উদ্দেশ্য অত্যাচারিতাকে দেবীর মর্যাদায় অধিষ্ঠিত করেছে। 

সীমান্ত বাংলার পুকলিয়া, বীকুডা, বীরভূম কিংবা মেদিনীপুরের বিস্তীর্ণ 
অঞ্চলে মহা সমাবোহে এবং গভীর উদ্দীপন] সহকারে যে ভাছু পুজার আয়োজন 
কর! হয়, সেই ভাছু সম্পর্কে যেসব কিংবদস্তী প্রচলিত আছে তা থেকেই 
অনুমিত হয় ভাদু আসলে বক্তমাংসেব এক মানবী, পরবর্তীকালে দেবীতে 
রূপান্তরিত হয়েছেন | কোনো কোনো কিংবদস্তীতে যদিও একে দেবী দুর্গা বলে 
বলা হয়েছে, আসলে কিন্তু এট! পববর্তাঁকালের প্রক্ষিপ্ত ব্যাপার । বিশেষত 
যখন দেখা যায় এই ধরণেব কিংবাস্তী প্রচারের সঙ্গে পুবোহিতদেব যোগ বয়েছে, 
তখন সন্দেহ দৃীভূত হয়। সাধাবণ জনশ্রুতির একটিতে বল! হয়েছে বাজকুমারী 
এক সাঁধাবণ তরুণের প্রেমাসক্ত হযে পডে। কিন্তু শেষপর্যস্ত প্রেমিকের সঙ্গে 
মিলনে বাধা থাকায় ভাছু আত্মহননের পথ বেছে নেয়। অপর জনশ্রতিতে 
দেখি পরছুঃখে কাতর ভাছু অত্যাচারিত অন্ত্যজ বাউবী বাগ্দীদের পক্ষাবলম্বন 
করায় রাজার আভিজাত্যে আঘাত লাগে এবং ব্যর্থমনোরথ হয়ে ভাছু আত্মহত্য। 
কবে। ব্যর্থ প্রেমের অগ্ই হোক কিংবা অত্যাচাবিতদের পক্ষাবলগ্বনেব 
জন্যই হোক, শেষপর্যস্ত যে ভাদুকে আত্মহননেব পথ গ্রহণ করতে হয়েছিল এ, 
কুটি কিংবাদস্থী থেকে এই সাধারণ সত্যটুকু লাভ করি । আর এর ফলেই সাধারণ 
মানুষের সতাহ্ুতূতি অকালে মৃত্যুমুখে পতিতা ভাছুকে দেবীর পর্যায়ে উন্নীত 
করে। মাহুষের কল্যাণে ব্যর্থকাম হয়ে থাকলেও সাধারণ মান্থষের শ্রদ্ধা তার 
উদ্দেশে স্বাভাবিক ভাবেই উৎসারিত হয়েছে । আর ব্যর্থ প্রেমের জনও 
যদি তাকে জীবন উতবর্গ করে থাকতে হয়, তবে সেক্ষেত্রেও ভাদু সংগতকারণেই 
মান্ষের সমবেদনা লাভে সমর্থ হয়েছে। মোটেরওপর উত্ভয়ক্ষেত্রেই প্রবল 
প্রতিপক্ষের প্রতিকূলতাই ভাছুর অকাল মৃত্যুর জন্য দায়ী হয়েছে। আর 
'এই অকালমৃত্যুই তার জনসমর্থনকে পরিপুষ্ট করতে সহায়ক হয়েছে । 

মুশিদাবাদ জেলার বেলভাঙ্গা থানার ন-পুকুর নামক গ্রামে রয়েছেন মী ভুমনী 
নামে এফ লৌকিক দেবী । কেউ কেউ যদিও একে বৌদ্ধ তারা মৃক্তি বলে নিশ্বাস 
করে, থাকেন, কিস্ত এ'র সম্পর্ধে প্রচলিত কিংবাদত্বীটি থেকেই আমর সহজে এর 
কত ্বয়পটি বুঝতে পারি। বলা হয় অভীতে এখানে গা ছিল প্রবাহিত্। 

এর ভূমাধিকারী এই স্থান দিয়ে যাবার লম পরমানুল্গরী এক কিশোরীর সপে 


এলোকউংসব ও লোকদেবত প্রসঙ্গ ৯৯ 


"আক হয়ে গান্ধর্ব মতে তাকে বিবাহ করেন। বিবাহ শেষে ফেরার সময় শুরু হয় 
প্রচণ্ড ঝড় বুটি। ভূম্যধিকারীর লোক জনেরা ক্ষুধায় কাতর হয়ে পড়ে। 
নবোঢা কিশোরীটি তখন তাকে বাঁশ এনে দ্রিতে বলে য' দিয়ে সে রার্নার বাবস্থা 
করবে। সেইমত বাশ এনে দেওয়! হলে সুন্দরীটি তার কটি বস্ত্র থেকে একখানি 
'তীক্ষধার অস্ত্র বার করে বাশ কেটে রান্নার ব্যবস্থা করে। এতে ভূম্যধিকারীর 
সন্দেহ হয় মেয়েটি সম্পর্কে । তার ধারণা হয় মেয়েটি নিশ্চয়ই ভোম-কন্তা । 
তা নাহলে বাশ কাটায় তার অমন নৈপুণ্য প্রকাশ পেত না। অতএব 
গভীর রাতে তাকে পরিত্যাগ করে ভূম্যধিকারী সদলবলে স্থানত্যাগ করেন। 
এদিকে নিরাশ্রয় অবস্থায় গভীর অরণ্য মধ্যে 'অপমানিতা কন্যাটি সংজঞাশূন্য 
সুয়ে পড়ে। দেহটি তার ক্রমে ক্রমে পাষাণে রূপাস্তরিত হয়ে গেল। এই 
পাষাণ যৃত্তিই ভোমনী বধূ বা ভোমনী মা নামে পরিচিতি লাভ করে। 
এক্ষেত্রে বুঝতে বাকি থাকেনা যে মেয়েটির সৌন্দর্যে আক্ুষ্ট ভৃম্যধিকারী 
লোভ দেখিয়ে কিংবা বলগ্রয়োগে তাকে বিবাহের নামে ভোগ করে তারপর 
আভিজাত্যবোধে আঘাত লাগায় তাকে পরিত্যাগ ' করে চলে যান। মেক্লেটির 
তথাকধিত নীচ বংশোড্ভূত1 হওয়াই স্বাভাবিক । অস্থতঃ তার আচরণ তাই 
'প্রমাণ করে। শেষপর্যন্ত ভূমাধিকারীই হয়ত মেয়েটিকে হত্যা করে নিজের অপন* 
কীন্তি গোপন করতে তাকে দেবী বলে প্রচার করেছিলেন । কিংবা অত্যাচারিতা 
এময়েটির পক্ষেও আত্মহননের পথ অবলম্বন করা অস্বাভাবিক নয় | সমাজের 
প্রতিপত্তিশালী মানুষের জৈবিক ক্ষুধা নিবারণার্থে এমন কত অসহায় নারীকেই 
যথাসবস্ব খুইয়ে ম্বৃতযুর পথকে অবলম্বন করতে ভয়। মালদহের মানিক চকে. 
“ভোমনী'নামে যে মি লোকনাট্য প্রচলিত আছে,তার সঙ্গে সংশ্লিষ্ট কিংবস্তীটিও 
আমাদের পূর্বের অভিমতকেই জমর্থন করে। এখানে যে কিং প্রচলিত; 
তাতে বলা হয়েছে এক সন্ত্রস্ত বংগীয় সবক জালানী কাঠ সংগ্রছের উদ্দেো 
বনে উপস্থিত হয়ে এক রূপবতী ডোম ক্টাকে ষেখে তার প্রতি, প্রেমাসজ 
'হয়ে পড়ে। : যুবকটি জালানী: সংখহে ব্য হলে .ভোম. কনা তাকে কাচা বাশ 
কেটে, আনতে. বলে; এবং নিজে কাটার দিযে পালা করে কেটে, কচি 
নবীন থেকে আলাবী তৈরী করে দেয়। খুকি: এরপর কাটি কত পরি | 
পেরে” স্বণা পূক ভাকে ত্যাগ করে. চলে যায়। :ভোম কষ্টা:-তখন একটি 
গাছের নীচে খান বাপ ইতর, বর পূজা দে বং গান কের, ০১০০১ 
€ভোমন গাদের দুপা. ঙার মান একে, উতর ফিতর : ছারা: 


2 লোকউত্সব ও লোৰদেবতা প্রসঙ্গ 


নিম্নবর্ণের মানুযের অপমানিত হওয়ার ঘটনাকে স্বীকার করে নেওয়া হয়েছে। 
আর অন্ত্যজশ্রেণীর মানুষ তাদের একজন অপমানিত নারীকে দেবীর মধাদায় 
অধিষ্ঠিত করে নিজেদের সাধ্যমত প্রতিশোধ নিয়ে থাকবে উচ্চবর্ণের মানুষের 
অপমানের । ২৪ পরগণার লৌকিক দেবী হাড়ি ঝিকে যদিও অনেকে কোন 
তান্ত্রিক দেবী, কিংবা রাঢ়ের কালিক চণ্ডী বা মহাধান বৌদ্ধদের বারীতি দেবী 
বলে মনে করেন, তবু এই লৌকিক দেবীর অস্তিত্বের মূলে বাংলাদেশের প্রাক- 
আধ যুগের হাড়ি জাতীয় কোন আধেতর রমণীর যেন সন্ধান পাই আমর! । 
পশ্চিম দিনাজপুরের গঙ্গারাম পুর থানার দেবীপুর ও বেলবাড়ী গ্রামের 'বুড়ি মা”- 
ও আসলে যে রক্ত মাংপের কোন মানবীর পরিবন্তিত রূপ নয় তা «ক বলবে ? 
বুড়ীমার আকৃতি হল নুযজদেহ, মাথায় রুক্ষকেশ এবং হাতে লাঠি। অবস্থান 
বটগাছের নীচে খড়ের এক জীর্ণ ঘরে। গায়ের রঙ অতসী পুষ্পের মত। 
বাস্তবে এমন কোন বুড়ী হয়ত এই অঞ্চলে ছিল, যে জীবনের সর্ববিধ স্থখ লাভ 
থেকে বঞ্চিত হয়ে অনন্ত দুঃখসাগরে নিমজ্জিত থেকে শেষে প্রাণত্যাগ করে 
পরবতখকালে দেবীর মর্যাদায় অধিষ্ঠিত হয়েছে । শিলাখও, বৃক্ষবিশেষের মত 
উপকরণকে যদি সর্ধপ্রাণবাদে চেতনাসম্পর্ন বলে বিশ্বাস করে নেওয়৷ হয়ে থাকে, 
তবে বিশেষ বিশেষ মান্থুষের মধ্যে দেবত্বের সন্ধান লাভকে অসম্ভব বলে উড়িয়ে 
দেওয়া চলে কি? 


ঙ. লৌকিক পুজা ও বৃক্ষ 


লৌকিক পুজা এবং উৎসবে বৃক্ষের যে একট! গুরুত্বপূর্ণ ভূমিকা আছে, 
তা আমরা অনায়াসেই বুঝতে পারি । আজও হিন্দুদের দ্বারা তুলসী, বেল, বট 
অশ্বখ ইত্যাদি গাছগুলি পবিভ্র বলে বিবেচিত এবং পুজিত হতে দেখা যায়। 
বেদেও পাকুড়, বট, অশ্বখ, যজ্ছিড়ুমুর ইত্যাদি গাছগুলির দেবত্বকে স্বীকার করে 
নেওয়] হয়েছে । এমনকি বছ্ছল পরিচিত দুর্গ। পুজাতেও নবপন্রিকার এক. 
বিশেষ তৃমিকা । এক্ষেত্রে কলাগাছের সঙ্গে থাকে অপরাজিতা, ডালিম 
ইত্যাদি গাছগুলি । বিশেষজ্ঞের মন্তব্য এই প্রসজে ল্মরণীয় £ 
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রাঢ় অঞ্চলে যে ইদ পুজা হয়ে থাকে, আসলে তা৷ শাল গাছের পুক্তা ; কিংবা 
করম পুজা প্ররুতপক্ষে করম বৃক্ষের পুজা ব্যতীত অন্য কিছু নয়। চব্বিশ 
পরগণায় যে ঢেলাই চণ্ীর পুজ! অনুষ্ঠিত হয় তা আসলে একটি খেজুর গাছের 
পুজা । উত্তরবঙ্গে শেওড়া গাঁছকে বনদুর্গার অধিষ্ঠান জ্ঞানে পুজা করা হয়ে 
থাকে । দিনাজপুর-রংপুরে প্রচলিত ক্ষেত্রপাল ও মহারাজের পূজার উত্প বাশ- 
পুজা বলেই অনেকে মনে কবে থাকেন । 

বটগাছকে যে লক্ষ্মীর অধিষ্ঠান বলে বিশ্বাস করা হয়, তা দীর্ঘদিনের | 
এমনকি এই বিশ্বাসের প্রাচীনতার সন্ধান পাওয়া যায় গোবর্ধন আচার্ধের একটি 
শ্লোকে, যেখানে তিনি বলেছেন গ্রামা লোকেদের কুঠাবাঘাত থেকে যে বটগাছ 
রক্ষা পায় সেজন্টে কুবের বা লক্ষ্মীর প্মধিষ্ঠানকে দায়ী করা যদ্দিই বা না যায়, 
অন্ততঃ পক্ষে মহিষের শৃঙ্গ তাড়নাকে এ ব্যাপারে দায়ী না করে উপায় নেই। 

ত্বয়ি কুগ্রাম বটক্রম বৈশ্রবণো বসতু বা লক্ষ্ৌঃ ৷ 
পামরকুঠারপাতাৎ কাসরশিরসৈব তে রক্ষা ॥ 

শ্রীধর দাসের সদুক্তিকর্ণামৃতেও প্রস্তর ও বনছূর্গা পুজার সঙ্গে বৃক্ষতলে 
 ক্ষেত্রপালের পৃজার্চনার কথা বণিত হয়েছে__ 

তৈস্তিজাঁরোপ হারৈগিরি কৃহরশিল! সংশয়ামর্চযিত্বা 

দেবীং কান্তা বছুর্গাং রুধিরমুপতর ক্ষেত্রপালায় দত্বা । 

তুম্বীবীণ বিনোদ ব্যবস্থত সরকামহ্ি জীর্ণে পুরাণীং 

হালাং মালুরকৌযেধুবতি সহচরা বধরাঃ শীলয়স্তি ॥ 
ফরিদপুরে সারাট? পৌষ মাঁস ধরে অল্প বয়সী ছেলে মেয়েরা মিলে যে হেচোড়া 
পুজার অনুষ্ঠান করে»আসলে তা কুলগাছের পুজা । বিশ্বাস করা হয় কুলগাছেতেই 
হেঁচোড়া দেবীর অধিষ্ঠান। বাঁকুড়া জেলায় এবং তাছাড়া বীরভূম, বর্ধমান, 
মেদিনীপুর এবং পুরুলিয়ায় যে জিতাষ্টমী পুজা হয়, তাও আসলে বটগাছের পুজা । 
অবশ্ কোন বটগাছকে পুজা! করার পরিবর্তে নাতিবৃহৎ একটি বটডাল কেটে 
এনে বাড়ীর উঠানে তা পু'তে দিয়ে তাঁকেই পুজা করা হয়। সাঁওতালদের 
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মধো যে বাহা পরব প্রচলিত "আছে, যাঁতে জাহের এরা, ম'ড়েকো তু'রুইকো, 
মারাং বুরু প্রমুখদের অর্চন৷ কর। হয় তাও হর শালবৃক্ষের তলদেশে! পুজায় 
শালফুল উপকরণ হিসাবে অপরিহার্য । মনসা! পুজাতেও মনসা বৃক্ষের প্রয়োজন । 

এখন প্রশ্ন হল এই যে নানা ধরণের বৃক্ষকে বহু প্রাচীনকাল থেকে পুজা করে 
আন হচ্ছে, এর কারণ কি? মুল কারণ হল সর্ব প্রাণবাদ ও আরণ্যক জীবন। 
জীব জগত সবাধিক উপরুত উত্ভিদ জগতের কাছে! শ্শদিম কাল থেকেই 
মাষ তার ক্ষুত্নিবৃত্তি করেছে গাছের ফলমূল খেরে। এমন কি পণ মাংস, যা 
প্রথমাবধি মানবের অন্যতম খাগ্যোপকরণ গ্রকুতপক্ষে তারাও ত উদ্ভিদ- 
জীবী। সেদিক দিয়েও মানু উদ্ভিদের ওপর নির্ভরশীল খাকতে বাধ হয়েছে। 
পরবর্তীকালে কুষি সভ্যতার উদ্ভব হলে মানুষ স্থায়ীভাবে সামাজিক জীধন- 
যাপন শুরু করেছে, আর এও তো সম্ভব হয়েছে উদ্ভিদকে কেন্দ্র করেই। মানুষ 
যখন বনে-জঙ্গলে বাস করেছে, তখন তার শিরাপদ আশ্রয় রচিত হয়েছে বক্ষতলে 
বৃক্ষের শাখা-প্রশাথ! দিয়েই | পথ শ্রমে বা পরিশ্রমে ক্লান্ত মানুষ বৃক্ষের স্সিধ 
ছায়াতলে উপব্শেন কবেই নিশ্রাম সুখ ভোগ করেছে । 

মানব সভ্যতার হতিহাসে আগুনের আবিষ্কার এবং তার ব্যবহার এক 
যুগান্তকারী ঘটনা । পাথরে পাথরে ঠুকে আগুন জাললেও তাকে দীর্ঘাপ্বিত 
করতে মান্থষকে সাহাধ্য নিতে হয়েছে বৃক্ষের ডালপালা, শুষ্ক পাতার । এই 
আগুন একদিকে যেমন শ্বাপদ সঙ্কুল অরণ্যে অরণাচারী মানুষকে আত্মরক্ষায় 
সাহায্য করেছে, তেমনি এই আগুনের সাভাষ্যে মানুষ কাচা মাংসকে ঝলসে 
খাবার নতুন এক পদ্ধতিও আবিষ্কার করেছে। 

গ্রীষ্মের প্রচণ্ড অগ্নিবর্ষশ কিংবা বর্ষায় অঝোর ধারায় বুষ্টি পতনের সময় 
অসহায় মানব বৃক্ষের আশ্রয়ে রক্ষা লাভে »চেষ্ট হরেছে। সভাতার অগ্রগতি 
সাধনের জঙ্গে সঙ্গে মানুষ যখন গোঠীবদ্ধভাবে বপবাগ শুরু করেছে, বিবাদ- 
বিসম্বাদের সুষ্ট মীমাংসা কল্পে কিংবা সালিশী করতে গোষ্ঠীর কর্তারা মিলিত 
হয়েছে বৃক্ষতলে। বর্তবানে আমর] যে গ্রাম পঞ্চায়েতের সঙ্গে পরিটিত, 
এভাবেই তার উদ্ভব । 

মান্য যখন দেঁবার্চনায় ব্রতী হয়ে এর অপরিহার্য অঙ্গরূপে যজ্জের আয়োজন 
করেছে, তাতেও বৃক্ষের ওপরই তাকে নির্ভরশীল হতে হয়েছে । বেল, যজি- 
ডুমুর প্রভৃতি বৃক্ষের কা3 যজ্ঞ কার্ধে ব্যবহৃত হয়েছে । মানুষ তার জ্ঞান উন্মেষের 
উষা লগ্ন থেকেই বৃক্ষের গভীর সান্নিধ্য যেমন লাভ করে এসেছে, তেমনি বৃক্ষ, 
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তার কৌতুহল মিশ্রিত বিশ্ময়কেও উত্রিক্ত করেছে। সে লক্ষ; করেছে ক্ষুদ্র একটি 
বীজ রোদ্রপাত ও বর্ষণের মধ্য দিয়ে কিভাবে বৃদ্ধি পেয়েছে, পরিণত হয়েছে 
মহীরূহে। ফল, ফুল ও পুণ্পে তা পূর্ণতা লাভ করেছে। মানুষ বৃক্ষের প্রতি 
্রন্ধ'শীল হয়েছে! কল্পনা করেহে তার মধ্যেকার এক অলৌকিক ক্ষমতাকে যা 
শেন পৰন্ত “ধবত্বে উন্নীত হয়েছে । বৃক্ষের জীব জগতের মঙ্গল বিধানে কল্যাণকর 
ভুমিকা এবং তার স্থাধীত্বও দেবত্ব অর্জনের অন্যতম কারণ । লক্ষ্য করলে দেখা 
যাবে মূলতঃ দেইসব বুক্ষকেই বিশেষ গৌরবদান করেছে মানুষ, যেগুলি দীর্ঘস্থায়ী । 
এই প্রসঙ্গে আর একটি সত্যের প্রতিও দৃষ্টি আকর্ষণ করা :যতে পারে। তা হল 
সাহিত্যের ক্ষেত্রে যেমন যে ফুলের সঙ্গে আমাদের রস্নার যোগ, তাকে স্থান 
দেওয়া হয়নি, অনুরূপভাবে ষে বৃক্ষ আমাদের ক্ষুত্লিবৃত্তিতে কিংবা রসনা 
পরিতৃপ্টিতে গৌরবজ্নক ভূমিকা পালন করে, প্রায়শঃই তাদের তেমন দেবত্বে 
অভিষিক্ত করা হয়নি । এই প্রমঙ্গে আমরা পাকুড, বট, অশ্বখ ইত্যাদির 
উল্লেখ করতে পারি। আম আমাদের রসনা তৃপ্তিতে অদ্বিতীয় ভূমিকা 
পালন করে । আতর পল্লব যদিও পুজার লাগে তাই বলে সামগ্রিকভাবে আত্র- 
বৃক্ষকে দেবতা জ্ঞানে পুজার্চনা করা হয় না। অন্থান্ত ফল-বৃক্ষ সম্পর্কেও 
একই কথা। ব্যতিক্রম স্বরূপ আমরা কদনী ও বিশ্ববুক্ষকে দেখতে পাই অবশ্য । 
তবে একথাও স্বীকাধ যে বেল ভক্ষিত হলেও তা ঠিক আম, কাঠাল, জাম 
বা পেরার| ফলের মত জনপ্রিয় ও অধিক ভক্ষিত ফল নয়। অর্থাঞ্ মানুষের 
গুনিবৃত্তিতে তেমন গুরুত্বপূর্ণ ভূমিকা তার নেই । উদ্ভিদ পিজ্ঞানে অশ্বথকে বলা 
হয় 71505 [২৩16৩০5৪. আর বটকে বলা হয় 51009 9517681271615 । প্রথমটির 
ক্ষেত্রে ধীর ভাবটিকে যুক্ত কর। হয়েছে,দ্বিতীয়টির ক্ষেত্রে নর্থাৎ বটগাছ যে যূলতঃ 
বাংলা দেশের, এই সত্যকে স্ব'কার করে নেওয়া হয়েহে। বাস্তবিক বাংল! 
দেশের বহুল পরিচিত গাছ হল অশ্ব ও বট। ছুইয়ের ক্ষেত্রেই দেবত্বের ভাব 
আরোপিত হয়েছে । প্রসঙ্গত বৃক্ষকে দেবস্তের মহিমায় উন্নীত করার কারণ 
গ্রসঙ্গে মধুস্থদনের “বটবৃক্ষ' চতুর্শপদীটি উদ্ধার করা গেন। কবিতার বক্তব্য 
বটবৃক্ষকে কেন্দ্র করে উপস্থাপিত হলেও আসলে ধে সব বৃক্ষের ওপর আমরা 
দেবত্বকে আরোপ করেছি, প্রায় সাধারণ ভাবে যে সব বৃক্ষের ক্ষেত্রেই এই 
বক্তব্য প্রযোজ্য বল চলে-_ 
দেব অবতার ভাবি বন্দে যে তোমারে, 
নাহি চাহে মনঃ মোর তাহে নিন্দা করি, 
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তরুরাজ ! প্রত্যক্ষতঃ ভাবত-সংসারে, 
বিধির করুণা তুমি তরু-বূপ ধরি 
জীবকুল হিটতৈষিণী, ছায়া সু-স্ন্দরী, 
তোমার দুহিতা, সাধু ! যবে বন্থ্ধারে 
দগধে আগ্নেয় তাপে, দয়া পরিহরি, * 
মিহির, আকুল জীব বাচে পুজি তারে। 
শত-পত্রময় মঞ্চে, তোমার সদনে, 
খেচর-অতিথি-ত্রজ, বিরাজে সতত, 
পদ্মরাগ ফলপুঞ্জে ভূঙ্জি হৃষ্ট-মনে ) 
মুছু-ভাষে মিষ্টালাপ কর তুমি কত; 
মিষ্টালাপি, দেহ-দাহ শীতলি যতনে ! 
দেব নহ; কিন্তু গুণে দেবতার মত। 


চ. বাঙলার কৃষি ও লৌকিক দেব-দেবী 





এক প্রকার অনিশ্চরতাবোধ তথা ভয় নিংস্থত ভক্তি থেকেই দৈব নির্ভরতার 
উদ্ভব। আমাদের সমাজে যে অসংগা দেব-দেবী পুজিত হয়ে থাকেন, তাদের 
উদ্ভব যত না আর্য-্রাঙ্গণ্য সংস্কৃতি থেকে, তদপেক্ষা ঢের বেশী প্রাক-আর্ধ 
আদিম গোষ্ঠীর বিশ্বাস সম্ভৃত তারা। অর্থাৎ বৈদিক দেব-দেবীর তুলনায় 
লৌকিক দেব-দেবীর সংখ্যাধিকা অনেকখানি । আবার উল্লেখযোগ্য, এইসব 
লৌকিক দেব-দেবীদের বেশ এক গুরুত্বপূর্ণ অংশ রুষি উৎপাদনের সঙ্গে সংগ্লিষ্ট 
বলে দীর্ঘদিন ধরে স্বীকৃত। 

বাঙ্গালী মূল'্তঃ কৃষিজীবী। তাঁর ধনোৎপাদনের সিংহভাগ কৃষি থেকেই 
আসে । মোট জনসংখ্যারও বেশ এক উল্লেখযোগ্য অংশ কৃষির ওপরই নির্ভর- 
শীল। এই যেচিত্র, এটা নিছক সাম্প্রতিককালের নয়। দূর অতীতকাল 
থেকেই এই চিত্র চলে আগছে। প্রচুর শশ্ের উৎপত্তির জন্য ধান্যোপজীবী 
বাঙালীর আকুল প্রার্থনা প্রকাশ পেয়েছে লক্ষণ সেনের গোবিন্দপুর তাত্র শাসনের 
একটি আশীর্বাদ জ্ঞাপক প্লোকে, প্রসঙ্গত সেটির উল্লেখ করা যেতে পারে । এই 
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প্লোকটিতে রূপকচ্ছলে মহাদেবের জটাভারকে জলভারাবনত মেঘপুঞ্জের সঙ্গে ' 
তুলনা করে বল হয়েছে-_ 
বিছ্যুদ্‌ যত্ত্র মণিছ্যুতি: ফণি পতের্বালেন্দু রিশ্্ায়ুধং 
বারি স্বর্গতরজিনী সিতশিরোমালা বলাকাবলিঃ। 
ধ্যানাভ্যাসসমীবণোপনিহিতঃ শ্রীয়াইস্কুরোডূতায় 
ভূয়াদ্‌ বঃ স ভবান্তিতাপ ভিছুরঃ শস্তোঃ কপর্দানুদঃ ॥ 
প্রাচীন বাঙ্গালীর ইতিহাসের একেবারে আদিতে সামাজিক সম্পদের অন্যতম 
প্রধান উৎস ছিল কৌম কৃষি। অন্যান্ত উৎসের মধ্যে ছিল শিকাব এবং ত্র 
ক্ষুদ্র গৃহশিল্প। এর পরবর্তী পর্যায়ে কিছু সময়ের জন্য এদেশের অর্থনীতিতে 
মুখ্য ভূমিকা গ্রহণ করেছিল অবশ্ত ব্যবসা-বাণিজ্য । একটু বিস্তাবিতভাবে বর্ণন] 
করে বল! যেতে পারে খ্বীষ্টীয় তৃতীয়-দ্বিতীয়-প্রথম শতক থেকে আরম করে যষ্ঠ- 
সপ্তম শতক পর্যন্ত এদেশে ধনাগমে প্রধানতঃ উৎস ছিল ব্যবসা-বাণিজ্য । 
বিশেষতঃ চতুর্থ থেকে সপ্তম শতক পর্যন্ত যেন বাঙলায় “বাণিজো বসতি লক্ষ্মীঃ' 
এই ভাবনার বাস্তব প্রতিফলন লক্ষ্য করা গেছিল । কারণ এই কয়েক শতাববী 
বাঙালী উত্তর ও দক্ষিণ ভারতের অন্টান্ত প্রান্তের ন্ুবিস্তৃত অন্তর্বাণিজ্য ও 
বহির্বাণিজ্যের অন্যতম পুধান অংশীদার হয়ে পড়েছিল । বলাবাহুল্য, বাণিজ্যিক 
সাফল্যের সঙ্গে সঙ্গে এই কাল সীমায় তার কৃষি ও ভূমি নির্ভরতা কিছুট। হাঁস 
পেয়েছিল । অবশ্ঠ স্মরণ রাখতে হবে যে ধনাগমের ক্ষেত্রে এই সময়ে গৃহশিল্প 
এবং কৃষির যে কোনই ভূমিকা ছিল না এমন নয়। বরং পূর্বাপেক্ষা! এই সময়ে 
বাঙ্গালী উন্নত প্রণালীর কৃষি ব্যবস্থার প্রবর্তনে সার্থকতা লাভ করেছিল । কিন্তু 
পরবর্তাঁকালে অর্থাৎ অষ্টম শতক থেকে বাঙলায় এবং উত্তব ভারতের সর্বত্র 
যেহেতু বৃহত্তর ব্যবসা-বাণিজ্যের আোতে ভাটা পড়ে, সেইহেতু বাঙালীকে পুনরায় 
কৃষি মুখীনতা৷ আচ্ছন্ন করে ফেলে । এঁতিহাপিকের সোচ্চার সিদ্ধান্তের প্রতিধ্বনি 
করে তাই উল্লেখ করতে হয়, “স্বল্প কয়েকটি শতাব্দী ছাড়া বাংলাদেশের একাস্তিক 
কৃষি ও ভূমি নির্ভরতা কখনও ঘুচে নাই-।'১ 
অতএব এই এঁতিহাসিক প্রেক্ষাপটে বাংলাদেশের লৌকিক দেব-দেবীদের 
মধ্যে উল্লেখযোগা সংখ্যকের কৃষির সঙ্গে সম্পর্কিত হবার কারণ সম্পর্কে একটু 
বিশদভাবে আলোকপাত করা যেতে পারে। 
কৃষিকাজ অন্ান্ত অনেক কাজের তুলনায় একদিকে যেমন অতান্ত গুরুত্বপূর্ণ 
তেমনি অপরদিকে তা আবার অনিশ্চয়তার আশঙ্কায় ভরা। কৃষিকাজে বাঞ্চিত 
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সাফল্যলাভের ক্ষেত্রে প্রতি পদেই নান! প্রতিকূলতা, নান বিপত্তির সম্মুখীন 
হবার সম্ভাবন|। অনাবৃষ্টি হলে যেমন শস্ত হানির আশঙ্কা, অতিবৃষ্টিতেও 
তেমনি । তারপর ররেছে নানাবিধ কীট-পতঙ্গের আক্রমণ জনিত সমস্যা, 
ভূমির উর্ববতা৷ বজ্জায় রাখা অপর একটি সমস্তা। অর্বোপরি প্রয়োজনীয় কৃষি 
সরঞ্জাম সংগ্রহজনিত সমশ্তা কিংবা বীজ সংগ্রহ, মহাজনের খণ এসব ত আছেই । 
শস্যেব উপযুক্ত পরিমাণ ফলনের ওপর শুধু যে দেশের সমস্ত মানুষের খাওয়া 
নির্ভরশীল 'তাই নয়, এক কথায় কমপক্ষে সত্তর শতাংশ মানুষের সম্বংসরের 
জীবিক' নির্রশীল . আগেকাব দিনে যখন বৈজ্ঞানিক অশ্ুগতি তেমন ঘটোন, 
উন্নত মানের বীজ, রাসাক়নিক সারের ব্যবহার, নিবিড় প্রথায় চাষ, কৃষিকাধে 
ব্যাপকভাবে সরকারী সাহায্য লাভ, বিছ্যাৎ চালিত পাম্প 'অথনা মেচ খালের 
মাধমে কৃষি জমিতে জল সেচের ব্যবস্থা, কীট নাশক বিভিন্ন গ্রকার ওষধের 
ব্যবহার, কৃষি বিজ্ঞানীদের নিরন্তর গবেষণা লন্ধ ফলের সহায়তা লাভের সুযোগ 
ছিল না,তখন সমগ্র কৃদি ব্যাপারটাই ছিন চরম অনিশ্চয়তায় পুর্ণ । বর্তমানে বিংশ 
শতাব্দীর ন- এর দশকে বিভিন্ন সুযোগ সুবিধা লাভ সত্বেও যখন কৃষি উৎপাদন 
সম্পূর্ণভাবে অনিশ্চয়তা মুক্ত হতে পারে নি, সেক্ষেত্রে কয়েকশত বংসর পুবেকার 
অবস্থা সহজেই অনুমেয় । যা নাকি একান্ত গ্ররোজনীয় ও অপরিহাধ অথচ চরম 
অনিশ্চয়তায় পূর্ণ, সেই প্রয়োজনীয় বিষয়টিকে অনিশ্চয়তার হাত থেকে রক্ষা 
করতে, এককথায় নিজেদের অস্তিত্ব রক্ষার তাগিদে মানুষ কল্পন! করে শিয়েছে 
নানা লৌকিক দেব-দেবীর অস্তিত্ব, ষশদের করুণায় মাঠে বাঞ্ছিত ফপল উৎপাঁদন 
সম্ভব এবং সার্থক হয়ে উঠবে । এইভাবেই কৃষি প্রধান বাংলাদেশের নান। 
স্থানেই রুষির সঙ্গে সংঙ্সিষ্ট লৌকিক দেব-দেবীর উদ্ভব । অধিকাংশ ক্ষেত্রেই 
দেখা যাবে এক অঞ্চলের দেবতার সঙ্গে অন্ত অঞ্চলের দেবতার মিল শেই। কিন্ত 
সকল ক্ষেত্রেই উদ্দেশ্ঠ এক অর্থাৎ দেবতার করুণা লাভের মাধ্যমে মাঠে উপযুক্ত 
পরিমাণে ফসল লাভ । 

মেদিনীপুরে মাঘ মাসের শুরুপক্ষের একাদশীতে সাড়ম্বরে অনুষ্ঠিত হয় ভীম 
পুজা । মধ্যম পাগুব ভীম আমাদের কাছে বলশালী এবং অদ্বিতীয় যোদ্ধ৷ রূপে 
পরিচিত হলেও মেদিনীপুরে কিন্তু এর পুক্তা করা হয় মূলতঃ স্মকর্ষণ 
কামনান্র। পুরুলিয়া জেলাদ জ্যৈষ্ঠমাসের তের তারিখটিতে অনুষ্ঠিত হয় রহিণ 
পূজা । এই পুজার সঙ্গেও কৃষির ঘনিষ্ঠ যোগ। প্রচলিত বিশ্বাস হ'ল রহিণ 
পুজার দিন বীজ বপন করলে বীজ তোলার শশ্ত কোন রোগে আক্রাস্ত হয় না। 
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তাছাড়! এইদিনটিতে বীজ বপন করলে প্রচুর পরিমাণে শস্ত উৎপন্ন হয় বলেও 
ধারণা প্রচলিত। | 

মেদিনীপুর জেলায় ইন্দ, পুক্তা উপলক্ষে শাল গাছকে “আধাগাছ” করে 
সেটিকে ঘিরে পল্লীবাসী মেয়ে ও শিশুর দল নৃত্যগীতানুষ্ঠানে প্রবৃত্ত হয়। 
এই নৃত/গীতানুষ্ঠানের উদ্দেশ্ত হ'ল ইন্দ্রকে থুশী করে বৃষ্টি লাভ যা নাকি কৃষির 
পঙ্ষে একান্ত অপরিহাষ। 

বাকুডা জেলার নানাস্থানে মকর সংক্রাস্তির দিন “মাহাদন" নামী এক 
লৌকিক দেবী পুজিতা হন। “মাহাদনা' কে শস্য দেবী বলে কল্পনা করা হয়। 
অক্লান্ত পরিশ্রমে কৰক যে ফসল বোনে, তা যেন কোন প্রতিকূলতার অন্য নষ্ট না 
হয় সেইজন্যই এই দেবীর পুজার আয়োজন | অথাৎ “মাহাদনা' হলেন শশ্যরক্ষা। 
কারিণী। রবীন্দ্রনাথ বলেছেন, “আরম্ভ আমাদের আয়ত্তে কিন্তু শেষ আমাদের 
আয়ত্তে নহে। কৃষির ক্ষেত্রে এর সততা আমরা যেন গভীর ভাবে অন্ধাবন 
করি। উপযুক্ত ভাবে ভূমিকর্ষণ করা সত্বেও, যথাযখভাবে সার প্রয়োগ, বীজ 
বপন এবং জলসেটের পরেও যে ফল মাঠকে আলোকিত করে তুলল, শেষপধস্ত 
তা যে পরিশ্রমকারী কঁষকের ঘরে উঠবেই এমন কথ। হলফ করে বলা যায় না। 
শেষ পর্যায়ে কোন প্রাকৃতিক বিপধয়ের ফলে দেখা গেল মাঠের বোনা ফসল মাঠেই 
নষ্ট হল, এক্ষেত্রে হতভাগ্য নিরুপায় কৃষকের আর করার কিছুই রইল না। 
অর্থাৎ সেই অনিশ্চয়তার খেলা । তাই ফসল ফলানোর সঙ্গে সঙ্গে তাকে রক্ষা 
করে গৃহে তোলার ব্যাপারেও অসহায় কষককে নির্ভর করতে হয় দেবী শক্তির 
অন্গ্রহের ওপর । 

বাকুড়ায় আর একটি লৌকিক দেবী পৃজিতা হন-_ইনি হলেন 'বাঘরাই'। 
প্রতি বৎসর সাতই আধাঢ অর্থাৎ অন্থুবাচীর দিনটি এ'র পুজার্চনার জন্য নির্দি্। 
বলিদানের মাধ্যমে এই দেবীকে সন্তষ্ঠ করার চেষ্টা করা হয়, যাতে অনাবৃষ্টি এবং 
বস্তার কবল থেকে রক্ষালাভ সম্ভব হয়। অনাবৃষ্টি যেমন অবাঞ্ছিত, তেমনিই 
অবাঞ্ছনীয় হ'ল বন্যা । কারণ দুই-ই কৃষির পক্ষে অনিষ্টকারী। আর সেই কারণে 
এই দুইয়ের হাত থেকে রক্ষা লাভের জন্য অসহায় মানুষের প্রয়াস “বাধ্রাই'য়ের 
পুজার্চনার মাধ্যমে লক্ষ্য করা যায় । 

বর্ধমান, বীরভূম প্রভৃতি অঞ্চলে ভাদ্র মাসে অন্ুষিত হতে দেখা যায় ভাজোর 
পূজা। ভাজোও লৌকিক দেবী। ইমিও কৃষির সেই সম্পর্কযুক্ত । ভাজে 
উপলক্ষ্য পাতা সরাগুলিতে যেসব শস্বীজ দেওয়] হয়, উপযুক্ত সতর্কতা অবলম্বন. 
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কর! হয় যাতে সেগুলি থেকে ভালমত অঙ্কুরোদগম হয়। বিশ্বাস, সরার চারাগুলি 
ভাল হলে ক্ষেতের ফসলও হয় ভাল। এই বিশ্বাসেরই প্রতিধ্বনি লক্ষ্য করা 
যাবে নিষ্নোদ্ধত ছড়াটিতে_ 
ভাজুই চার] ভাল হলে ফসল যে হয় ভাল 
ভাজুই মাঝে লুকিয়ে আছে নতুন দিনের আলো । 

ভাজোর মধ্যে আমরা যাদুবিশ্বাদের পরিচয় পাই। কারণ এই পুজায় ব্রতিনীর! 
কেবল ভাল ফসল পাওয়ার আশ! করেই ক্ষান্ত থাকেনা, সেইসঙ্গে যা পেতে চায় 
তার নকল করে। মানুষের এ এক প্রাচীন বিশ্বাস যে ে যা করবে প্রকৃতিতে 
বাস্তবেও তাই ঘটবে। এই প্রসঙ্গে অবনীন্দ্রনাথ প্রদত্ত একটি দৃষ্টান্ডের উল্লেখ 
করা গেল যেখানে তিনি বলেছেন, “মেক্সিকোতে কোজাগবী লক্মীপুজোয় মেয়ের 
এলোকেশী হয়,__শশ্য যেন এই এলোকেশের মতো গোছাগোছা লম্বা হযে ওঠে, 
এই কামনায় ।২ আগেকার দিনে ত বটেই এমনকি এখনও পর্যন্ত নানাবিধ 
ব্যবস্থা অবলম্বন সত্বেও রুষি উৎপাদন কৌশল বাঞ্ছিত উন্নতি লাভ করেনি । আর 
যে পর্যস্ত উৎপাদন কৌশল থাকবে অনুর্ূত সে পধন্ত মানুধকে যাছু বিশ্বাসের ওপর 
'নির্তরশীল হয়ে থাকতেই হবে ।৩ প্রসঙ্গত আর একটি কথা বলতে হয় । অপরা- 
পর কাজের তুলনায় রুধিকে কেন্দ্র করেই একদিকে যেমন যাছু বিশ্বাসের ছূর্বার 
আত্মপ্রকাশ, তেমনি যাছু বিশ্বাসকে বাদ দিয়ে কৃষি কাজের অস্তিত্ব প্রায় অসম্ভব 
বলেই স্প্রাচীনকাল থেকেই ধারণা বর্তমান। জর্জ টম্সন এর কারণটি 
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বাকুড়া, বর্ধমান, বীরভূম ইত্যাদি অঞ্চলে যে ছুটি লৌকিক দেবী সাড়ম্বরে পৃজিতা। 
হন, তাঁরা হলেন টুস্থ ও ভাছু। এই ছুই দেবীকেই পুজা করা হয় জখিতে 
উর্বরতা শক্তি লাভের অন্য । তৃলনা করলে দেখা যাঁবে কৃষির সঙ্গে সংশ্লিষ্ট লৌকিক 
দেব-দেবীদের মধ্যে দেবীর প্রাধান্ত। ভাজো, ভাছু, টুন্থ, মাহাদনা, বাঁঘরাই 
প্রভৃতি লৌকিক দেবীরাই এর প্রমাণ । আবার কৃষি সংক্রান্ত ব্] কৃষি সহায়ক 
এইসব দেবীদের আরাঁধন1 একাস্তভাবে অনুষ্ঠিত হতে দেখা যায় মহিলাদের 
স্বারা। এই ঘটন। বিশেষ তাৎপর্যমণ্ডিত। প্রকৃতি ও নারীকে এক্ষেত্রে আমরা 
সমার্থক রূপে পাই । ছুইয়েরই কাজ উৎপাদন। প্ররুতি উৎপাদন করে ফসল 


লোকউৎসব ও লোকদেবতা প্রসঙ্গ ১০৯ 


আর নারী উত্পাদন করে সন্তান। উভয়েই প্রজ্জনন ক্ষমতার অধিকারিণী। 
তাই ভূমির উর্বরতা শক্তির বৃদ্ধিতে, বাঞ্ছিত পরিমাণ ফসল যাতে উৎপন্ন হয় সেই 
উদ্দেশ্তে অনুষ্ঠিত লৌকিক দেবীর আরাধনায় নারীদের প্রাধান্কে স্বীকার করে 
নেওয়া হয়েছে 
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১, বাঙ্গালীর ইতিহাস ; ড. নীহাররঞ্জন রায় ; পৃঃ ৮৩৬ 
(আদি পব; ২য় খণ্ড; পঞ্চদশ অধ্যায়) 
লোকায়ত দর্শন ; দেবীপ্রসাদ চট্টোপাধ্যায় পৃং ১৫৫ 
বাংলার ব্রত; অবনীন্দ্রনাথ ঠাকুর ; পৃঃ ১২ 
(3650122 7100707501) 4৯৯ 2172, 
[২97০1613119 0]16 3: 3 


9.4 


রি 


॥ পত্রিকা ও গ্রন্থপজী ॥ 


পাহিত্য পরিষৎ পত্রিকা ( ৩য় সংখ্যা, ৯৩০১) 
(২য় সংখ্যা, ১৩১২) 
টু € ৪থ সংখ্যা, ১৩৩৫ ) 
বৈদগ্ধ্য ( ৪র্থ বর্ষ ; ৩য় সংখ7া; ১৯৮২) 
বীরভূমের বিবরণ € ৯ম ও ২য় ও ) হরেক মুখোপাধ্যায় | 
বাংলার লোকসংস্কৃতি (১৯৮২) ড. আশুতোষ ভট্টাচার্য । 
বাঙ্গালীর ইতিহাস, আদি পৰ (২য় খণ্ড; পশ্চিমবঙ্গ নিরক্ষরতা দূরীকরণ 
সমিতি প্রকাশিত ; ১৩৮৭) ড. নীহাররঞ্জন রায় | 
বাংলার লোকদেবতা ও লোকাচার € ১৩৮৭ ) ড. কামিনীকুমার রায় 
পশ্চিমবঙ্গের লোকসংস্কৃতি বিচিত্রা (১৩৮২ ) শ্রীসনৎকুমার মিত্র 
বাংল! ছড়ার ভূমিকা (২য় খণ্ড, ১৩৮৫ ) ড. নির্মলেন্দু ভৌমিক 
পশ্চিমবঙ্গের পুজা-পার্ণ ও মেলা (৩য় খণ্ড, ১৯৭১ ) অশোক মিত্র সম্পাদিত । 
লোকায়ত দর্শন ( ১৩৬৩ )-__দবী প্রসাদ চট্টোপাধ্যার । 
বাংলার ব্রত-_-অবনণীন্দ্রনাথ ঠাকুর । 
সদুক্তি কর্ণামুত-_শ্রীধর দাস । 
মধুহদন রচনাবলী ( সাহিত্য সংসদ সংস্করণ, ৯৯৭৪ ) 
ধলভূমের লোকগীতি ( ১ম খণ্ড; ৯৯৭৮) ড. চিত্তরঞ্জন লাহা। 


॥ বর্তমান গ্রন্থটি রচনায় ধার! নানা ভাবে সাহায্য করেছেন ॥ 


শ্রীশৈলেন দাস ও শ্রীমোহন সিংহ ( বাকুড়া ), শ্রানিতাই চাদ সাহা (বীরভূম ) 
প্ীরামস্তনীল ঘোষ, শ্রীঅমলেশ মজুমদার ও মোশারফ হোসেন (হুগলী ), 
শ্রীপুলকেন্দু সিংহ (মুশিদাবাদ ), ড. রফিকুল ইসলাম (বর্ধমান), শ্রীস্মভাষ দত্ত 
€ ২৪ পরগণ! ), প্রন্থশরস্ত হালদার ও শ্রাযতীন্্নাথ রায় (নদীয়া), শ্রীভোলানাথ 
চট্টোপাধ্যায় ও ্রপ্রভাতকুমার দাস ( হাওড়া ), শ্রীঅসীম হালদার, শ্রীগ্রভাত 
কুমার সরকার ও অধ্যাপক শ্রুলক্ণ কর্মকার € মের্দিনীপুর )। 


